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प्रकाशकीय 


यह पुस्तक एंगेल्स के दो महोनों-माचे, १८८४ के अन्त से मई, 
१८८४ के ग्रन्त तक के परिश्रम का परिणाम हैं। माक्से की पांडुलिपियों 
का अध्ययन करते हुए उनमें प्रगतिशील अमरीकी विद्वान एल० जी० मौर्गेन 
की पुस्तक “प्राचीन समाज के विशद नोट भिले, जिन्हें मार्क्स ने १८८घ०- 
१८८१ में तैयार किया था। साथ में मार्क्स की अपनी झालोचनात्मक 
टिप्पणिया, अपनी धारणाञों की रूपरेखाए और अन्य ख्रोत-सामग्रियों की 
होपें भी थी। इन नोटों का अध्ययन करने के वाद एंगेल्स को विश्वास हो 
गया कि मौरगेन की पुस्तक इतिहास की भौतिकवादी समझ तथा आदिम 
समाज विषयक मार्क्स की और उनकी अपनी धारणाओों की पुष्दि करती 
है। श्रतः उन्होने मार्क द्वारा छोडी हुई सामग्री और मौगेन की पुस्तक में 
उपलब्ध कतिपय तथ्यात्मक सामग्री एवं निष्कर्पों को आधार बनाकर एक 
विशेष पुस्तक लिखने का निर्णय किया। झपनी दृष्टि में वह इस प्रकार 
“कुछ मानों में मास की एक अंतिम अभिलापा की पूर्ति” भी कर सकते 
थे। प्रस्तुत पुस्तक को लिखने मे एंगेल्स ने यूनान, रोम, प्राचीन आयरतैण्ड , 
प्राचीन जर्मनों, श्रादि के इतिहास से संबंधित अपनी गवेषणाओं के दौरान 
संकलित विविध सामग्री को भी इस्तेमाल किमा। 

“परिवार, निजी संपत्ति तथा राज्य की उत्पत्ति ' में एंग्रेल्स माक्सवादी 
साहित्य में पहली वार ऐतिहासिक भौतिकवाद के दृष्टिकोण से परिवार 
के आविर्भाव और विकास के प्रश्न का विवेचन करते है। परिवार को एक 
ऐतिहासिक श्रवधारणा मानते हुए वह प्राचीन यूथ-विवाह से लेकर निजी 
संर्पात्ति के आविर्भाव के साथ प्रतिष्ठित एकरनिप्ठ परिवार तक उसके विभिन्‍्त 
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रूपो के रामाज के विकास के विभिन्‍न चरणों के साथ श्रांगिक संबंध भ्रौर 
उत्पादन के ढंग पर इन रूपों की निर्मरता को उद्घादित करते है। वह 
दियाते है कि कैसे उत्पादक शक्तियों के विकास के साथ-साथ सामाजिक 
व्यवस्था पर गोत्र व्यवस्था के बंधनों का प्रभाव कम होता गया झ्ौर निजी 
स्वामित्व की विजय के साथ-साथ एक ऐसे रामाज का उदय हुझ्ना जिसमें 
पारिवारिक ढांचा पूर्णतः संपत्ति के संबंधों पर श्राधारित था। 

एगेल्स पूजीवादी परिवार की कदु झालोचना करते हैं। वह निजी 
स्वामित्व के बोलबाले की परिस्थितियों में पुरुषों के समक्ष स्त्रियों की 
असमानता के श्रार्थिक श्राधार का उद्घाटन करते हैं और दिखाते है कि 
पूजीवादी उत्पादन पद्धति के उन्मूलन के फलस्वरूप ही स्त्रियों को वास्तविक 
अर्थों में मुवतत कराया जा सकता है। वह बताते है कि केवल समाजवादी 
समाज में ही, जिसमे स्त्ियो को सामाजिक उत्पादन में व्यापक तौर से 
भाग लेने का अवसर दिया जायेगा, सामाजिक जीवन के सभी क्षीत्रों मे 
वे पूर्णत, पुरुषों के समकक्ष होगी श्रौर उन्हे घरेलू कामकाज के बोझ से 
छुटकारा मिलेगा ( यह बोझ समाज उत्तरोत्तर अपने कंधो पर लेता जायेगा ), 
दोनो लिंगों की समानता, परस्पर आदर तथा वास्तविक प्रेम पर झ्राधारित 
नये, उच्च प्रकार का परिवार अस्तित्व में आयेगा। 

एगेल्स की रचना का काफी अंश स्वामित्व के विभिन्न रूपो के झ्राविभभाव 
तथा विकास झौर विभिन्‍न सामाजिक व्यवस्थाओ की उन पर निर्भरता 
की गवेपणा से संबंध रखता है। वह श्रकाद्य तौर पर प्रमाणित करते हैँ 
कि निजी स्वामित्व की प्रथा अनादि-अ्रनन्त नहीं है और प्रादिमकालीत 
इतिहास में एक लंबे समय तक उत्पादन के साधन सामूहिक संपत्ति थे। वह 
विस्तार से दिखाते है कि कैसे उत्पादक शक्तियों के विकास और अश्रम- 
उत्पादकता की चूद्धि के साथ अन्य जनो के श्रम के फलों को हथियाने की 
संभावना और फलत", निजी स्वामित्व तथा मानव द्वारा मानव का शोषण 
वैदा होते है श्ौर कैसे इस प्रकार समाज-विरोधी वर्गों में बढ जाता है। 
राज्य की उत्पत्ति इसी का प्रत्यक्ष परिणाम थी। 

राज्य की उत्पत्ति और सार की समस्या एगरेल्स की रचना का मुख्य 
विपय,, मुख्य बिंदु है। एंगेल्स द्वारा इस समस्या का सर्वतोमुखी विवेचन 
राज्य “विषयक माक्सेवादी विचारधारा के विकास का एक महत्त्वपर्ण चरण 
थो और इस दृष्टि से उनकी पुस्तक माक्से की “लूई बोनापातें की अठ 
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ब्रूमेर !, फ्रांस में गृहन्युद्ध/ और स्वयं एंगरेल्स की “ड्यूहरिंग मत-खंडन' 
जैसी क्लासिक रचनाओं की श्रेणी में भाती है। 

इस पुस्तक में एंग्रेल्स ने उन विद्वानों का विरोध किया है, जो राज्य 
को एक ऐसी वर्गोपारि शक्ति के रूप में चित्नित करते हैं, जिसका उद्देश्य 
सभी नागरिकों के हितों की समान रूप से रक्षा करना है। प्राचीन एथेंस, 
प्राचोन रोम और जर्मनों में राज्य के उदय का उदाहरण देते हुए वह स्पष्टत 
और विश्वासोत्यादक ढंग से दिखाते हैं कि राज्य अपने उदय के काल से 
ही सदेव उन वर्मो के प्रभुत्त का साधन रहा है, जो उत्पादन के साधनों 
के स्वामी हैं। एगेल्स राज्य के विभिन्‍न ठोस रूपों का, विशेषतः पूंजीवादी- 
जनवादी गणराज्य का, जिसे पूंजीवाद के हिमायती जनवाद का सर्वोच्च रूप 
कहते हैं, विश्लेषण करते है। एंग्रेल्स इस गणराज्य के वर्गीय सार को 
बेनकाब करते हुए दिखाते हैं कि इसके जनवादी मुखौटे के पीछे पूंजीवादी 
वर्ग का प्रभुत्त हो छिपा हुआ है। 

संसदीय भ्रमों के विरुद्ध चेताते हुए, जिनका शिकार तब तक मज़दूर 
आन्दोलन के अनेक नेता और विशेषतः जन सामाजिक-जनवाद में व्याप्त 
अ्रवसरबादी तत्त्व बन चुके ये, एंगेल्स बताते है कि जब तक पूंजी की सत्ता 
विद्यमात है, तब तक किसी भी प्रकार की जनवादी स्वतंत्नताएं अपने आप 
ही भेहनतकशों को मुक्ति नहीं दिला सकतीं। साथ ही वह जनवादी स्वतेत्न- 
ताझों को बनाम्रे रखने और बढ़ाने में सर्वहारा की रचि पर भी जोर देते 
हैं, जो समाज के ऋंतिकारी परिवतंन के हेतु उसके मुक्ति सधर्ष के विकास 
के लिए अधिकतम अनुकूल परिस्थितिया तैयार करती है। 

इन प्रश्नों की जांच करते हुए कि कैसे उत्पादक शक्तितियों: के विकास 
के साथ-साथ भौतिक संपदाओं के उत्पादन की पद्धति भी बदलती जाती 
है और कैसे एक चरण विशेष में निजी स्वामित्व का उदय तथा समाज का 
विरोधी वर्गों मे विभाजन झनिवार्य तथा नियमसंगत बन जाते है, एंगेल्स 
अपनी पुस्तक में मावसेवाद के प्रणेताश्रों के इस निष्कर्ष का भौर जिस्तार से 
प्रतिषादन करते हैँ कि पूजीवादी समाज में उत्पादक शक्तियों का झागे 
विकास भी निजी संपत्ति तथा शोपक वर्गों के अस्तित्व को अनिवायंत' 
उत्पादन के विकास में बाघक पल अपना अगर, देया। 


घनायेगा, जिसे, जैसा कि मार्क्स पर ४४८ 2] 
| धर्म के ३... खा 5 अनु 
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स्थान पर नये प्रकार के ऱ्य+:5नवीद' के "सर्वोच्च रूप -सर्वहारा के 


अधिनायकत्व - 3 #2 जहर सिदेकें विद्याजा सकता है। 
राज्य विपयर्व क्षाकमंवादी प्रस्थापनाश्रो. का, जिन्हें एंगेल्स ने इतने 


उत्कृष्ट ढग से विवेचित किया था, श्रागे.चसकृर ब्लां० इ० लेनिन ने श्रपनी 
महान रचना “राज्य और _कफ्राठि '. से चये-“ऐतिहासिक्र युग के दृष्टिगत 
सर्वतोमुखी विश्लेषण किद्यू 6! है. (रहा 

१५६० में एगरेल्स अपनी पुस्तक फे नये संस्करण की तैयारी करने लगे, 
क्योकि तब तक झादिम समाज के इतिहास के बारे में बहुत-सी नयी 
सामग्री प्रकाश मे आ चुकी थी। उन्होंने सारे नये साहित्य का, विशेषतः 
रूसी विद्वान म० म० कोवालेब्स्की की रचना का श्रध्ययत किया, पहले 
सस्करण के मूलपा5 में बहुत-से परिवर्तत भौर सुधार किये झौर बहुत-सी 
नयी बाते जीडी। सर्वाधिक परिवर्धन परिवार विपयक अ्रध्याय में किया 
गया, क्योकि तब तक पुरातत्त्ववेत्ता और नृवंशशास्त्री कई नई खोजें कर 
जुके थे ( एमेल्स द्वारा प्रकाशित चौथे सस्करण में किये गये परिवर्ततों को 
वर्तमान अनूदित संस्करण में फुटनोट के रूप में छापा गया है)। किन्तु 
इन परिवर्तनों और सुधारों ने एग्रेल्स के निष्कर्पों को प्रभावित नहीं किया। 
उल्टे , नयी सूचनाओं ने उनकी पुनर्पुष्टि ही की। इन निष्कर्पों ने श्रागे 
चलकर भी अपना भहत्त्व ज्यो का त्यों बनाये रखा। विज्ञात के परवर्ती 
विकास ने एंग्रेल्स की मूल प्रस्थापनाञ्रों की सत्यता को प्रमाणित किया, 
हालाकि मौर्गेन की पुस्तक से ली गयी कुछ वाते नवीनतम वैज्ञातिक सूचनाओं 
के प्रकाश में थोड़ा-बहुत बुटि-्सुघार की अपेक्षा करती है. (जैसे 
आदिमयुगीन इतिहास का मौर्गन द्वारा प्रस्तावित कालविभाजनव और इस 
संबंध मे प्रयुक्त शब्दावली, आदि ) । 

“परिवार, निजी संपत्ति और राज्य की उत्पत्ति ” का एंग्रेल्स द्वारा 
संशोधित तथा परिवद्धित संस्करण १५६१ के अन्त मे स्टुटगार्ट से प्रकाशित 
हुआ। झागे चलकर उसमे कोई परिवरतेन नही हुआ। एंमेल्स ने इस सस्करण 
के लिए नयी भूमिका भी लिखी (देखिये वर्तमान सस्करण, पृ० १२)! 

वर्तमान संस्करण १८६१ मे प्रकाशित चौथे जमन संस्करण भर पहले 
तथा चोथे सस्करणो की भूमिकाओ्रों का झनुवाद है। 


पृ८८४ के पहले संस्करण की भूमिका 


निम्नलिखित भ्रध्याय कुछ मानों में एक अंतिम अ्रभिलापा की पृत्ति 
हैं। स्वयं कार्ले मार्स की यह योजना थी कि मौगेन की खोज के परिणामों 
को उन निष्कर्पों के साथ सम्बद्ध करते हुए पेश करें जिन पर बह -कुछ 
सीमाझो के श्रन्दर मैं कह सकता हू कि हम दोनों-इतिहास का भौतिक- 
बादी दृष्टिकोण से श्रध्ययन करने के बाद पहुंचे थे, भौर इस तरह उनके 
पूरे महत्व को स्पष्ट करे! कारण कि मौर्गन ने अपने ढग से अमरीका मे 
इतिहास की उस भौतिकवादी धारणा का पुनः श्राविष्कार किया था, जिसका 
मार्क्स चालीस साल पहले पता लगा चुके थे, झौर बबेर युग तथा सभ्यता 
के युग का तुलनात्मक भ्रध्ययन करके इस धारणा के आधार पर वह, 
मुख्य बातो में, उन्हीं नतीजों पर पहुंचे थे जिन पर मादवर्स पहुंचे थे। श्रौर 
जिस तरह जर्मनी के अ्रधिक्षत श्रर्थशास्त्री वर्यों तक मनोयोग के साथ पूजी 
की नक़ल करने के साथ-साथ उसे अपनी ख़ामोशी के द्वारा दवा देने में 
बराबर ही लगे रहे थे, उसी तरह का व्यवहार इंगलेंड के “ प्रागैतिहांसिक ” 
विज्ञान के प्रवक्‍ताओं ने मोगेन के “प्राचीन समाज * के साथ किया। जी 
काम पूरा करना मेरे दिवंगत मित्न को भ बदा था, उसकी कमी को मेरी 
यह रचना कुछ ही ह॒ृद तक पूरा कर सकती है। परन्तु मौर्गन की पुस्तक 
से लिये लम्बे-लम्बे उद्धरणों के साथ माक्स ने जो आलोचनात्मक टिप्पणियां! 


_ स्वीशटांखा 30589, 2. २४९६/०॥४४ है| 7९ 7.8485 ० संद्ाद्ा 
<2/78/०७ [एक रद्रण्ब29 46446. 2 दवा छघर १० (777/६709, छ9 
ए९एंड से. कैगिहगा, (गांजा, #किप्शत[आ & (०., (877, यह पुस्तक 
अमरीका में छपी थी श्र तन्दन में असाधारण कठिनाई से मिलती है। 
लेखक की, चन्द वर्ष हुए, मृत्यु हो गई। (एंगेह्स का नोट। ) 


& 


लिखी थी, वे मेरे सामने मौजूद है”अर उनको, मैने | जहां भी सम्मव हो 
सका है, उद्धृत किया हैं। ध्व््डी 


भौतिकवार्द ना के & पाप दे इपक 2. तल निर्णायक 
तत्त्व तात्कालिक ज॑ है। परन्तु यह खुद 
दो प्रकार का होता है। एक ओर तो जीवन:मिर्वाहू के, भोजन, परिधान 
तथा आवास के साधनों तथा इन चीज *क..लिये आवश्यक झौज़ारों का 
उत्पादन होता है, भ्रौर दूसरी ओर, स्वयं मनुष्यों का उत्पादन, यानी जाति 
प्रसारण होता है। किसी विशेष ऐतिहासिक यूग तथा किसी विशेष देश के 
लोग जिन सामाजिक व्यवस्थाओं के अन्तर्गत रहते हैं, वे इन दोनों प्रकार 
के उत्पादनों से, अर्थात्‌ एक श्रोर श्रम के विकास की अवस्था झौर दूसरी 
झोर परिवार के विकास की अवस्था से निर्धारित होती हैं। श्रम का विकास 
जितना ही कम होता है, तथा श्रम-उत्पादन की मात्रा जितनी ही कम होती 
है, श्रौर इसलिये समाज की सम्पदा जितनी ही सीमित होती है, समाज- 
व्यवस्था में रक्‍्त-सम्बन्धों का प्रभुत्त उतना ही श्रधिक जान पड़ता है। 
लेकिन रकक्‍्त-सम्बन्धो पर ग्राधारित इस समाज-व्यवस्था के भीतर श्रम की 
उत्पादन-क्षमता अ्रधिकाधिक बढ़ती जाती है, उसके साथ निजी सम्पत्ति 
भ्रौर विनिमय बढ़ते है, धन का अन्तर बढ़ता है, दुसरो की श्रम-शवित 
को इस्तेमाल करने की सम्भावना बढती है, झौर वर्म-विरोधों का प्राधार 
तैयार होता है! नये सामाजिक तत्त्व बढ़ते हैं जो कई पीढियो के दौरान 
समाज की पुरानी व्यवस्था को नथी अवस्थाओ्रों के अनुकूल ढालते की 
कोशिश करते है, यहां तक कि अन्त में दोनों के बेमेल होने के कारण एक 
पूर्ण ऋन्‍्ति हो जाती है। रक्‍्त-सम्बन्धी पर आधारित पुराना समाज सेव 
विकसित सामाजिक वर्गों की टक्‍्करों में ध्वस्त हो जाता है; उसकी जगह 
राज्य के रूप में संगठित एक नया ,समाज ,ले लेता है, जिसकी नीचे की 
इकाइया रकत-सम्बन्धो पर आधारित जन-समूह नहीं, वल्कि क्षेत्रीय जन 
समूह होती है. जिसमें पारिवारिक व्यवस्था पूरो तरह सम्पत्ति की व्यवस्था 
के भ्रधीन होती है, और जिसमे वे वर्ग-विरोध तथा वर्गेन्‍्संघर्य अब चू् 
खुलकर बढ़ते हैँ, जो भव तक के समस्त लिखित इतिहास की विपयवस्तु 
ह ९ घ 

मौर्गेन की महानता इस बात मे है कि उन्होंने मौटे रूप में हमारे 
लिखित इतिहास के इस प्रार्गतिहासिक आधार का पता लगाया और उर्वका 
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पुनर्निर्माण 22 । [ऊर/ महानशचकि वात में भेछ है क्कि उन्होंने उत्तरी 
अमरीका के आदिवर्सियों कसी एलिएघों पर आधीरित समूहों के रूप 
में वह कुंजी ढूंढ कौर पृ 
इतिहास कौ सबसे बनी हुई पहेलियों को 
सुलझाया जा सकता था। परन्तु उनकी पुस्तक एक दिन का काम नहीं थी। 
लगभग चालीस वर्ष तक, जय॑ तंक कि वह अपनी सामग्री को पूरी तरह 
से समझ लेने में कामयाब न हो गये, वह उसके साथ जूझते रहे। यही 
कारण है कि उनकी पुस्तक हमारे काल की इनी-गिनी युगान्तरकारी रचनाप्रों 
में से एक है। 
आगे के पृष्ठों में जो व्याख्या दी गयी है उसमें, पाठक झाम तौर पर 
आसानी से यह पहचान लेगे कि कौनसी बातें मौर्गंत की पुस्तक से मी नाई 
हैं और कौनमी मैंने खुद जोड़ी हैं। यूनावन और रोम की चर्चा अत्वेशदे 
ऐतिहासिक अशों में मैने अपने को केवल मौगेन की सामग्री तब की दसिद 
नहीं रखा, वल्कि मेरे पास जो मसाला मोजूद था, उसत्ा के इअन्‍्दैन्गल 
किया है। केल्ट और जमेन लोगों से सम्बन्धित हिस्से मुख्यद्या नेद्े अपने 
हैं; इस विपय में मौर्गंन के पास जो सामग्री थी वह द्ाठ: नह की सभी 
मूल रूप में उनकी झपनी न थी, शोर जहा तक हर्ट ऑनिल्ििक्षियों का 
सम्बन्ध है, एक टेसिटस को छोड़कर , उन्हें मूल झामप्री $ ऋत में अब 
श्री फ्रीमैन * की भ्रष्ट उदारपंथी झुठाइया ही उपलब्ध 
के लिये आर्थिक तर्क भले ही पर्याप्त रहे हों, बट 
बिलकुल अ्पर्याप्त थे; इसलिये उन्हें मैने खुद 
प्रस्तुत किया है। और अतिम बात, जाद़िर ई £ 
छोडकर जहां मोर्गन को स्पष्ट रूप में उद्दुद कटा रुद $, पह 
नतीजे निकाले गये हैं, उन सव की डिस्दा्न करू दन्ट डर3.. 

















२६ मई, १८८४, के क़रीब लिखित 


छमध्वाता शाहलेड. 0#/. क्र 

बह #ंक्रापध९, ६०४ ?77व2६४४/८०: 

प्यार बेंट5 विदा, ध0एक-2द72६, 
884, में प्रकाशित 





१८६१ के चौथे संस्करण की भूमिका 


इस रचना के पिछले बड़े संस्करण लगभग छः महीने से भ्रप्नाप्य है 
और प्रकाशक* कुछ समय से चाहते रहे है कि मैं इसका एक नया संस्करण 
तैयार करूँं। कुछ ज्यादा जरूरी कामों में फंसा रहने के कारण भ्रभी तक 
मैं इस काम को न कर सका था। पहला संस्करण निकले सात वर्ष हो 
गये है, और इस काल में परिवार के आदिम रूपों के वियय में हमारे 
ज्ञान मे महत्त्वपूर्ण वृद्धि हुई है। इसलिये , ्रावश्यक था कि पुस्तक के मूल- 
पाठ मे प्रवर्धंध भ्लौर सुधार का काम लगन के साथ किया जाये>बखास 
तौर पर इसलिये कि इस नये थाठ के स्टीरियो-मुद्रण का विचार है जिससे 
आए कुछ समय के लिये पुस्तक में और परिवर्तेन करना मेरे लिये असंभव 
ही जायेगा। है 

प्रतएंव , मैंने पूरी किताब को ध्यानपूर्वक संशोधित किया है और उसमे 
कई जगह भयी वाते जोडी हैं, जिसमे, में आशा करता हूँ, विज्ञान की 
बतंमान श्रवस्था का पूरा-पूरा ध्यान रखा गया है। इसके अलावा, ईर्स 
भूमिका में, मैंने बाखोफेन से लेकर मौगेन तक, परिवार के इतिहास के 
विकास पर एक सरमसरी सज़र डाली है। यह मुख्यतया इसलिये कि 
प्रागैतिहासिक काल के अंग्रेज इतिहासकार, जित पर अंधराष्ट्रवाद का असर 
है, आज भी इस वात की भरसक कोशिश कर रहे हैं कि भ्रादिम समा 
के इतिहास की हमारी धारणाओं में मौगेन की खोजो ने जो कान्ति की 
है, उसकी चुप्पी साधकर हत्या कर डाली जाये, हालांकि मौ्गन वी खोजो 


*$ जो० दोत्स-सं० 
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के परिणामों को हथि 0९ में कक भी नहीं दिचेकआंतेत प्रन्य देशों 







में भी बहुत अक्सर औऔयों नो हिला का है । 
मेरी रचना का के पहले उसका 
इतालवी भाषा में झनुवाद हैं (0020, चशाधव 


गग्लशंव कांग्ाव ९ बंध. अ#दाएण, प्टाडांपार- #णटवॉडव दंव/४६४०72, 
वा 2््बृधरदांश अध्ा।एृ॥४# नाम से १८८९ में बेनेवेन्टो से प्रकाशित 
हुआ था। उसके वाद रूमानियाई भनुवाद 0/स्ाव विायरोंशि, 000०-8० 
खवाश क0दां0 ड॑ व अवाधाँधिं, #दर्दध्॒रव्टा2 42 4०च7 /#वर्व(४९. नाम से 
यास्सी से प्रकाशित होनेवाली पत्रिका ७४०४॥70/०/:४६ में सितम्बर, १८८४ 
से मई, १८८६ तक तिकला। इसके बाद डेनिश भाषा में इसका अनुवाद 
#कापर[श5, 2#7्5/शिद्राधफाहाश8 ०02 5/द/श5 0//74९/5९,- 2756, 
बा 7क[व्िशला हधशशाएकवट (६९४००, 0८6/82 ०/ 60507 77/2४/ 
नाम से १८८८ में कोपेनहेगन से प्रकाशित हुआआ। इस जमेन संस्करण पर 
श्राधारित श्रारी रावे का किया हुम्ना फ़रामीसी अनुवाद छप रहा है। 


कर के के 


सातवें दशक के प्रारम्भ तक परिवार का इतिहास नाम की कोई चीज़ 
थी ही नहीं। इस क्षेत्र में इतिहास विज्ञान उस समय तक पूरी तरह इंजील 
के उन पाच अ्ध्यायो के अ्रसर में था, जिनमें मूसाई शरीगझ्त का जिक्र 
है। इन अध्यायों में विस्तार से वर्णित-उसका इतना विस्तृत वर्णन और 
कही नहीं मिलता- परिवार के पितृसत्तात्मक रूप को ने कैवल परिवार 
का सबसे प्राचीन रूप मान लिया गया था, वल्कि-वहु-पत्नी प्रथा को 
छोड़कर - उसे ग्लीर वर्तमान काल के पूंजीवादी परिवार को एक ही चीज 
समझ लिया गया था, मानों परिवार वास्तव मे किसी ऐतिहासिक विकास 
से गुजरा हो नहीं है। अधिक से अधिक वस इतना माना जाता था कि 
सम्भव है कि आदिम काल में यौन-स्वच्छन्द्रता का कोई युग रहा हो। 
इसमे शक नही कि एकनिष्ठ विवाह के अल्लावा उस समेय भी लोगो को 
पूर्वीय बहु-पत्ती प्रथा और भारत-तिब्बतीय वहु-पति अ्रया का ज्ञान था। 
लैकिन इन तोन रूपों को किसी ऐतिहासिक क्रम में नहीं रखा जा सका 
था श्रौर वे साथ-साथ तथा असम्बद्ध रूप में मौजूद दिखाई पडते थे। 
प्राचीन काल की कुछ जातियो में श्रौर श्राजकल् के कुछ जागलियों में भी री 
हि 
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बंश पिता के नौम से नहीं, बल्कि मात्ता के नाम से चलता है, और 
इसलिये उनमे केवल स्त्री-परम्परा” ही' वैध मानी जाती है। वर्तमान काल 
की बहुत-सी जातियों में कदिपय निश्चित, प्रकार के बड़े-बड़े समूहों में विवाह 
करने पर बधन लगा हुआ है, और सह प्रथा संसार के सभी भागो में 
पायी जाती है, हालांकि उनके विषय में उस वक़्त तक अधिक निकठ से 
खोज नहीं की गयी थी। इन तथ्यों की उस समय भी लोगों को जानकारी 
थी भर उनके नित नये उदाहरण प्रकाश में झा रहे थे। पर इन तथ्यों 
को लेकर क्‍या किया जाये, यह कोई नहीं जानता था। यहां तक कि ई० 
बी० टाइलर की पुस्तक 7२९5९द/८65॥70/#2 779 माध० 9 रण शैकिधो।॑, 
४८ (१५६५)* मे इन बातों को उसी तरह की “ विचित्र प्रथाओं ” की श्रेणी 
में डाल दिया गया, जैसे कुछ जागलियों में जलती लकड़ी को लोहे के 
औजारो से छूने के निषेध की प्रथा या ऐसी ही श्रन्य धार्मिक मू्ताओों को ! 

परिवार के इतिहास का अध्ययन १८६१ से आरम्भ हुझा जबकि 
वाखोफेन की पुस्तक "मातृ-सत्ता”* प्रकाशित हुई थी। शत 
रचना में लेखक ने नीचे लिखी प्रस्थापनाओं को पेश किया है: (१) भारम्भ 
में मानवजाति यौन-स्वच्छन्दता की अवस्था में रहती थी जिसे लेखक ने 
दुर्भाग्य से “ हैटेरिज्म ”” (04शांआ) का नाम दे दिया है; (२) इस 
स्वच्छन्दता के कारण किसी के भी बारे में निश्चय के साथ नहीं कहां 
जा सकता था कि उसका पिता कौन था, इसलिये वंश केवल माता 
के नाम से-मातृ-सत्ता के अनुसार ही-चल सकता था, और एर मे 
प्राचीन काल की सभी जातियो मे यह वात पायी जाती थी ; (३) चूकि 
नयी पीढ़ी की केवल माताओं के बारे मे ही निश्चय हो सकता था, इसलिये 
स्त्रियों का बहुत आदर और सम्मान किया जाता था; जो बाखोफेन के 
विचार में इतना बढ गया था कि पूरा शासन ही स्त्रियों के हाथ में 4] 
(९५॥०९८०८४७८७); (४) एकनिप्ठ विवाह की 'प्रथा के, जिसमे 
नारी पर केवल एक पुरुष का अधिकार माना जाता था, जारी होने है 
अर्थ आदिम धार्मिक आदेश का उल्लंघन था (भ्र्थात्‌ वास्तव में। एक ही 
सत्ती पर अन्य पुरुषों के प्राचीन परम्परागत अधिकार का उल्लघन था )/ 
और इसलिये, इस उल्लघन की क्षतिपूर्ति के लिये या उसके प्रति सहिष्णुता 
का मूल्य चुकाने के लिये पति को स्त्री को एक निश्चित समय के लिये 
पर-पुरुषो के सामने समपित करना पड़ता था। 


पड 


इन प्रस्थापनाओों का प्रमाण बस्ख्लोफेन को प्राचीन काल के साहित्य 
में मिला था जिसमे से उन्होंने असाधारण अध्यवसाय के साथ ऐसे अनगिमत 
अश जमा किये थे। उनके मतानुसार “हैटेरिज्म ” से एकनिप्ठ विवाह में 
और मातृ-सत्ता से पितृ-सत्ता में जो परिवर्तेन हुआ, वह - विशेषकर यूनानी 
लोगो में- धार्मिक विचारों के विकास तथा पुराने दृष्टिकोण के प्रतिनिधि 
पुराने परम्परागत देवकुल में नये दृष्टिकोण का प्रतिनिधित्व करनेवाले नये 
देवताओं के प्रवेश करने के परिणामस्वरूप हुआ, जिन्होंने पुराने देवताओं 
को अधिकाधिक पीछे धकेलकर पृष्ठभूमि में कर दिया। इस श्रकार, बाखोफेन 
के मतानुसार, पुरुष भ्रौर नारी की पारस्परिक सामाजिक स्थिति में जो 
ऐतिहासिक परिवतेन हुए है उनका कारण उन ठोस अवस्थाओों का विकास 
नही है जिनमे भनुप्य रहते है, वल्कि उनका कारण मनुष्यों के दिमागों में 
जीवन की इन परिस्थितियों का धार्मिक प्रतिबिम्ब है। श्रतः बाखोफेन का 
कहना है कि ईस्खिलम के नाटक “ओ्रौरेस्टीया ” में पतनोन्मुख मभातृ-सत्ता 
और विकासोन्मुख तथा विजयी पितृ-सत्ता के उम्र सधर्ष का चित्नेण किया 
गया हैं जो बीर काल में चला था। क्िलिटेमनेस्ट्रा ने अपने प्रेमी एगोस्थस 
की खातिर भ्रपने पति एग्रामेम्नोन की हत्या कर डाली, जोकि ग्रभी हाल 
में ट्रोय के युद्ध से लौटा था; लेकिन उसका पुत्र श्रोरेस्तस, जो एग़ामेम्नीन 
से पैदा हुआ था, पिता की हत्या का बदला लेने के लिये भ्पनी मां को 
मार डालता है। इस पर मातृ-सत्ता की रक्षिकाएं एरिनी देवियां झोरेस्ट्स 
का पीछा करती है, क्योंकि मातृ-सत्ता के नियमों के अनुसार मातृ-हत्या 
सबसे जघन्य अ्रपराध है जिसका कोई प्रायश्चित नहीं है। परन्तु एपोलो, 
जिसने अपनी मन्दिरवाणी के द्वारा ओरेस्टस को यह कृत्य करने के लिये 
उकसाया था, और एथेना, जिसे प्र बनाया जाता है-ये दोनों पितृ-सत्ता 
पर आधारित नयी व्यवस्था के प्रतिनिधि है-ओरेस्टस की रक्षा करते है। 
एथेना दोनो पक्षों की बात सुनती है। ओरेस्टस और एरिनियों मे जो बहस 
होती है, उसमें इस पूरे विवाद का सार संक्षेप में प्रस्तुत किया गया है। 
ओरेस्ट्स कहता है कि विलटेमनेस्ट्रा ने दोहरा अपराध किया है, क्योंकि 
अ्रपने पति की हत्या करके उसने मेरे पिता को भी मार डाला है। इसलिये 
एरिनी देविया मेरे पीछे क्‍यों पड़ी हुई है; उन्होंने बिलटेमनेस्ट्रा का 
पीछा क्‍यों नहीं किया, उसने तो कही वडा अ्रपराध किया है। जवाब बहुत 
मार्क का है: 
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“जिस नर की उसने हत्या की, 
नहीं रक्त का या उससे सम्बन्ध ।// 

जिस पुरुष से उस पुरुष को हत्या करनेवाली नारी का कोई रक्त- 
सम्बन्ध नहीं है, भले ही वह उसका पति क्‍यों न हो, उसकी हत्या 
परिमार्जनीय है और इसलिये एरिनियों का उससे कोई बास्ता नह 
है । उतका काम तो रक्त-सम्बन्धियों की ह॒त्याओं का बदला लेना है, और 
इनमे भी सबसे ग्रधिक जघन्य हत्या, मातृ-सत्ता के नियमों के अनुसार, 
माता की हत्या है। प्रव श्रोरेस्टस की तरफ से एपोलो बहस मे कूंदता है। 
एथेना एरियोपेगाइटीज नामक एस्ेस के जूरियों से मसले के बारे में अपना 
मत देने को कहती है। श्रभियुक्त को बरी कर देने के पक्ष में झौर सझा 
देने के पक्ष में बरावर-वरावर मत पड़ते है। तब ग्रदालत की अध्यक्षा 
होने के नाते एयेना श्रोरेस्टस के पक्ष में श्रपता मत देती है श्रौर उसे बरी 
कर देती है। मातृ-सत्ता पर पितृ-सत्ता की विजय होती है। खुद एरिनी 
राक्षमियों के शब्दी मे “छोटे वंश के देवता ” एरिनी राक्षसियों पर विजय 
प्राप्त करते हैं श्रौर एरिली देवियां झन्त में नया पद स्वीकार करके नयी 
व्यवस्था की सेवा करने के लिये कायल की जाती हैं। ५ 

'ओरेस्टीया ' की यह सग्री, लेकिन बिलकुल सही व्याख्या जिस प्टा 
में दी गयी है, थे वायोफेन की पूरी पुस्तक का सबसे भच्छा धर संस 
भुन्दर भग है। परन्तु साथ ही उनसे यह बाद भी साफ द्वो जाती है ड्ि 
खुद बायोफेन को भी एरिनी देवियो, एपोलो भौर एयेना में कम हे 
फ्भ उतना ही विश्याम है जितना ईस्थिलस को भपने काल में था; सगग 
है कि बोायोफेन को वाकई यकीन है कि यूनात में थीर काल म्रशग्हा 
देवताप्नो ने मातृ-सत्ता को हठाने भौर उसकी जगह पितृन्सत्ता को कायम 
करने का घमत्यारपूर्ण कार्य सम्पन्न किया था। झाहिर है कि धर्म की विश" 
इतिद्ास जा निर्णायक प्रेरक तत्व समझनेवाले इस दृष्टिकोश की परिधर्ति 
प्रन्त में घोर रहृस्यवाद से ही हो सरती है। इसलिये बाय्योफ्ेत वा मा 
पोया पढ़े जाता गगफी कठिन जाम है भौर उसे पढ़ता संदेश सामइर मे 
सही है। परन्तु इन शव बालों से शक प्रघगामी पनुर्सधानकर्ता के हर मम 
बाघोएन गो महानता कसम नहीं होती। कारण शि वढ़ पढे प्रादमी ये 
जिस्टेंति ग्रादिस कास की उसे घजाह झ्यरथा ये विधय से, जिसमे रबच्यर 
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यौन-व्यापार चलता था, मात्त शब्दजाल के बजाय यह साबित कर दिखाया 
कि प्राचीन चिरप्रतिष्ठित साहित्य में इस श्रवस्था के बहुत सारे चिह्न बिखरे 
पडे हैं जिनसे पता चलता है कि यूनानी तथा एशियाई लोगों में एकनिप्ठ 
विवाह की प्रथा जारी होने के पहले यह अवस्था वास्तव में पायी जाती 
थी ओर उसमें न केवल पुरुष एक से अधिक स्त्रियों के साथ सम्भोग करता 
था, वल्कि स्त्री भी एक से अधिक पुरुषों के साथ सम्भोग करती थी, और 
इससे प्रचलित प्रथा का कोई उल्लंघन नहीं होता था। उन्होंने साबित कर 
दिखाया कि यह प्रथा त्तो मिठ गयी, किन्तु पर-पुरुषों के आगे स्त्रियों के 
निर्धारित अवधि तक आत्मसमर्पण के रूप में श्रपना चिह्लू छोड़ गयी, जिसके 
द्वारा स्त्रिया एकनिप्ठ विवाह करने का अधिकार खरीदने को मजबूर होती 
थी। उन्होंने साबित कर दिखाया कि उपरोक्त कारणों से शुरू में केवल 
स्त्रियों के नाम से ही, एक माता के बाद दूसरी माता के नाम से हो, 
वश-परम्परा चल सकती थी, भौर निश्चित, या कम से कम मान्य पितृत्व 
के साथ एकनिप्ठ विबाह के प्रचलन के बहुत दिन बाद तक भी एकमात्र 
स्त्री-परम्परा की वैधता मानी जाती रही। उन्होंने साबित कर दिखाया 
कि शुरू में चूकि बच्चों की केवल माता के बारे में ही निश्चय हो सकता 
था, इसलिये माता का, और आम तौर पर स्त्रियों का समाज में इतता 
ऊंचा स्थान था, जितना कि उनको बाद में कभी नदी मिला। वाख़बोफेन ने 
इन तमाम प्रस्थापनाओं को इतनी स्पष्टता के साथ नहीं रखा था, उनका 
रहस्यवाद उनके ऐसा करने मे बाधक हुआ। परन्तु उन्होने साबित कर 
दिखाया कि ये तमाम भ्रस्थापनाएं सही हैं, भौर १८६१ में मह एक पूरी 
क्रान्ति कर डालने के बराबर था। 

बाखोफ़ेन का मोदा पोथा जरमन में, यानी उस जाति की भगण्पा से 
लिखा गया था जो उस जमाने में आधुतिक परिवार के प्रागैतिहासिक काल 
में सबसे कम दिलचस्पी लेती थी। इसलिये वह अज्ञात ही बने रहे! इस 
क्षेत्र में उनके एकदम बाद के उत्तराधिकारी, जिन्होंने बाख्ोफ़ेब का नाम 
भी नही सुना था, १८६४५ में सामने आये। 

गह उत्तराधिकारी जी० एफ० मैक-लेनन थे। अपने पूर्वेवर्ती के वह 
बिलकुल उल्टे थे। बाखोफेन यदि प्रतिभाशाली रहस्यवादी थे, तो मैक-निवन 
एकदम नीरस बकील। बाखोफेन यदि कवि की उ्वेर कल्पना से काम नेते 
थे, तो मैक-लेनन अदालत भे बहस करनेवाले वकील को तरह अपने तक 
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पेश करते थे। मैक-लेनन ने प्राचीन तथा आधुनिक काल की बहुत-से जांगल, 
बबेर शोर यहां तक कि सभ्य जातियो में भी विवाह के एक ऐसे रूप का 
पता लगाया था जिसमे वर को, अकेले या अपने मित्रों के साथ, वधू का 
उसके सम्वन्धियो के यहा से जबरदस्ती अपहरण करने का स्वांय रचना 
पड़ता था। यह श्रया अवश्य ही किसी पुरानी प्रथा का भ्रवशेष है, जिसमे 
एक क्बीले के पुरुष , बाहर की, दूसरे क़बीलो की, लड़कियों का वास्तव 
में ज़बदेस्ती भ्रपहरण करके अपने लिये पत्नियां प्राप्त करते रहे होगे। तो फिर 
इस “अपहरण-विवाह ” का आरम्भ कैसे हुआ होगा? जब तक पुरुषों को 
अपने ही क़बीले के अन्दर काफ़ी स्त्रिया मिल सकती थी, तब तक इस 
प्रथा को अ्रपनाने का कोई कारण नहीं हो सकता था। लेकिन , इसी तरह 
से अकसर हमे यह भी देखने को मिलता है कि अविकसित जातियों में कुछ 
ऐसे समूह पाये जाते हैं (१८६५ में इन समूहो को और क़बीलो को एक 
ही चीज़ समझा जाता था), जिनके अन्दर विवाह करने की मनाही हैं, 
जिससे कि पुरुषो को श्रपने लिये पत्निया और स्तियो को भपने लिये पति 
इन समूहो के वाहर दृढने पड़ते हैं। दूसरी भोर कुछ और जातियों में यह 
प्रथा पायी जाती है कि एक समूह के पुरुषो को अपने समूह की स्थियो 
से ही विवाह करना पड़ता है। मैंक-लेनन ने पहले प्रकार के समूहों को 
बहिविवाही भौर दूसरे प्रकार के समूहो को भ्रन्तविवाही नाम दिये, भौर 
लगे हाथ बहिविंवाही तथा भ्रन्तर्विवाही “ क़बीलो ” को एक दूसरे का बिलकुल 
ध्यतिरेकी यना दिया। और यद्यपि बहिविंवाह प्रथा के बारे मे उनकी भपनी 
खोज से ही ठीक उनकी नाक के नीचे इस बात के झनेक सवूत्त भाकर 
मौजूद हो जाते है. कि, यदि सब या अधिकतर स्थानों में नहीं, तो कम से 
क्रम बहुत-्से स्थानों में यह व्यतिरेक उनकी कल्पना मात्र है, तब भी वह 
उसे भपने पूरे प्रिद्धान्त का भाधार बना डालते हैं। चुनाचे वह तय कर 
देते है कि बहिविवाही कबीले केवल दूसरे क़ृबीलों से ही पत्लिया प्राप्त कर 
सकते हूँ, भौर चूकि जागल मुग्र की विशेषता यह थी कि कबीलों में सदा 
युद्ध चलता रहता या, इसलिये मैक-लेनन का विश्वास है कि केवल भपहर्त 
करने: ही पत्नियों को प्राप्त किया जा सकता था। 

मैक-सेनन फिर प्रश्न करते है: बहिविवाह प्रथा का जन्म कैसे हुमा? 
रबप-सम्बन्ध तथा भगम्यागमन की धारघापों से इस श्रया का बोई सम्बन्ध 
नही हो सफता, पयोकि ये चोजें तो यहुत बाद वी है। परन्तु सड़हिग 


बृष 


बे पैदा होते ही मार डालने की प्रथा से जो बहुत-से जांगलियों में प्रचलित 
है उसका कोई सम्बन्ध अवश्य हो सकता है। इस प्रथा के फलस्वरूप हर 
क़बीले में पुरुषों की बहुतायत हो जाती थी और एक पर कई-कई पुरुषों 
का सम्मिलित श्रधिकार, यानी बहु-पति प्रथा इसका जरूरी तथा तात्कालिक 
परिणाम थी। फिर इसका परिणाम यह होता था कि बच्चे की माता का 
तो पता रहता था, पर कोई नहीं कह सकता था कि उसका पिता कौन 
है। इसलिये पुरुष-परम्परा को छोड़कर स््री-परम्परा से ही वंश चलता था। 
यह थी मावृ-सत्ता। क़बीले के अ्रन्दर भौरतो की कमी का, जो बहु-पति 
प्रथा से केवल कुछ कम होती थी, पर पूरी तरह दुर नहीं होती थी, एक 
और नतीजा ठीक गही होता था कि दूसरे क्रबीलों की स्त्रियों का 
ज़बदेस्ती श्रपहरण किया जाता था। 


“चूकि बहिविंवाह प्रथा तथा बहु-पति प्रथा का जन्मों एक 
कारण से, यानी स्त्रियों और पुरुषों की संख्या का संतुलन ठीक न 
होने के कारण से हुआ, इसलिये हमें मजबूर होकर इस नतीजे पर 
पहुंचना पड़ता हैं कि सभो बहिविंवाही जातियों में शुरू में बहु-पति 
प्रथा का चलन था-.. इसलिये हमें इस वात को निर्विवाद रूप से 
मानता चाहिये कि बहिविवाही जातियों में रकत-सम्बन्ध की पहली 
व्यवस्था बहू थी जो केवल माताओं के ज्ञरिये होनेवाले रकक्‍त-सम्बन्ध 
को मानती थी।” (मैक-लेनन, “प्राचीन इतिहास का अध्ययन ', 
१८८६, 'आझादिम विवाह, पृष्ठ १२४ )॥।॥९ 


मैक-लैनन की तारीफ इसमें है, कि उन्होने उस चीज के बड़े महत्त्व 
और व्यापक प्रचलन की श्रोर ध्यान आहृप्ट किया जिसे उन्होने बहिर्विवाह 
प्रथा का नाम दिया था। परन्तु वहिविंवाही समूहों के अस्तित्व का पता 
उन्होंने नहीं लगाया था; और यह कहता तो और बड़ी गलती होगी कि 
उन्होंने उनको समझा था। पहले के उन बहुत-से पर्यवेक्षकों के अलावा, 
जिनके श्र॒लग-अलग विवरणों ने मैक-लेनन के लिये सामग्री का काम दिया 
था, लेथम ने ( १८५५६ मे प्रकाशित 'वर्णनात्मक मानवजाति विज्ञान! में ]? 
भारत के मगरो में यह प्रथा जिस रूप में थो उसका ठीक-टीक और बिलकुल 
सही वर्णन किमा था और कहा था कि ग्रह प्रथा संसार के सभी भागों में 
मौजूद थी झौर उसका झाम तौर पर चलन था। खुद मैक-लेनन ने उनकी 
पुस्तक के इस अंश को उद्धृत किया है। भर हमारे मोर्गन भी, पृथड्र में " 


ध् बट 


ही, इंरोक्वा लोगों के वारे में अपने पत्रों में (जोकि 4काह्षांध्ा 
7९2०४८७ में प्रकाशित हुए थे), और १८४१ में “इसोक्वा संघ /* 
नामक श्रपनी पुस्तक में बता चुके थे कि इस कबीले में भी यह प्रथा मौजूद 
थी, भ्रौर उन्होंने इस प्रथा का बिलकुल सही वर्णन दिया था। इसके मुकाबले 
में, जैसा हम आगे चलकर देखेंगे, बास़ोफेन की रहस्यवादी कत्पनाओ ने 
मातृ-सत्ता के मामले मे जितनी उलझन पैदा की थी,. उससे कही भ्रधिक 
उलझन मैक-लेनन की वकीलों जैसी मनोवृत्ति ने इस प्रथा के विषय में 
पैदा कर दी। मैक-लेनन को इस बात का भी श्रेय है कि उन्होने इस वात 
को पहचाना कि माताओं के ज़रिये वंश का पता चलाने की प्रथा ही मौलिक 
थी हालाकि, जैसा कि बाद में उन्होंने भी खुद स्वीकार किया, वाखोफेन 
उनसे पहले ही इस बात का पता लगा चुके थे। परन्तु इस मामले में भी 
उनका मत्त बहुत अस्पष्ट है। वहू वरावर “स्त्रियों के ज़रिये ही रक्त 
सम्बन्ध ! (ताआंए ० शिाांई5 णा३) की चर्चा करते रहते हैं 
और इस शब्दावली का, जो प्रारम्भिक अवस्था के लिये बिलकुल 
उपयुकत थी, वह विकास की बाद की उन अ्रवस्थाओं के लिये भी प्रयोग 
करते रहते है, जब वंश तथा विरासत का भ्रधिकार तो अवश्य केवल स्वी- 
परम्परा द्वारा निश्चित होता था, परन्तु रकत-सम्बन्ध पुरुष-परम्परा द्वारा 
भी निश्चित होने श्रौर माना जाने लगा था। यह वकीलों जैसा एक संकुचित 
दृष्टिकोण है। वकील पहले अपने उपयोग के लिये एक बे-लचक झ़ामूनी 
परिभाषा बनाता है, भर फिर उसे बिना बदले उन परिस्थितियों पर भी 
लागू करता जाता है जो इस बीच में वदल गयी है, झ्रौर जिन पर यहें 
परिभाषा लागू नहीं हो सकती। 

मैक-लेनन का सिद्धान्त ऊपर से देखने में विश्वास करने योग्य मालूम 
पड़ने पर भी समता है कि खुद लेखक को भी वह एकदम पक्‍्के प्राघार 
पर डा नही जंचता। कम से कम, वह खुद इस बात को देघफर चकित हैः 


* प्रपहरण ( दिखावटी ) की प्रया सबसे भ्रधिक स्पष्ट भौर प्रभावशाली 
रूप में उन्ही जातियों में देपो जाती है, जिनमें पुषष के झरिये र्कः 
सम्बन्ध निश्चित होता है (यानी जिनमें पुरप-परम्परा कायम है। ) 


(पृ० १४० ) 


२० 


एक और जगह उन्होंने लिखा है: 


“यहू एक अजीब बात है कि जहा तक हमे ज्ञात है किसी भी 
समाज में, जहा बवहिविवाह के साय-साथ रक्त-सम्वन्ध का प्राचीनतम 
रूप मौजूद है, शिशु-हत्या एक प्रथा के रूप में नहीं पायी जाती।“” 
(पृ० १४६ ) 


ये दोनों तथ्य ऐसे है जो उनके सिद्धान्त का सीधे-सीधे खंडन करते 
हैं, भौर उनके मुकाबले मे वह यही कर सकते हूँ कि नये, और पहले 
से भी ज्यादा उलझे हुए प्रमेय प्रस्तुत करे। 

फिर भी, इंगलैंड में उनके सिद्धान्त का बडे जोरों से स्वागत हुआ्ना 
श्रौर लोगों ने उसकी बड़ी तारीफ़ की। वहां श्राम तौर पर मैक-लेनन को 
परिवार के इतिहास का संस्थापक और इस क्षेत्ञ का सबसे प्रधिकारी विद्वान 
मान लिया गया। वहिविंवाही और अन्‍्तर्विवाही “क़बीलों” के बीच उन्होंने 
जो वैपरीत्य दिखाया था, वह उनके द्वारा स्वयं मानते चन्द भ्रपवादों और 
संशोधनों के बावजूद, अ्रचलित मत के स्वीकृत झाधार के रूप में क़ामम 
रहा। यदि इस क्षेत्र में स्वतत्नतापू्वकं खोज करना ओर परिणामस्वरूप, 
कोई निश्चित प्रगति करना असम्भव हो गया, तो इसका कारण यह था 
कि खोज करनेवालों को आंखों पर यह पर्दा पड़ा हुआ था। चूकि इंगलैंड 
में, और उसकी देखादेखी अन्य देशो में भी, मैक-लेनन के महत्त्व को बहुत 
बढा-चढाकर बताना एक फैशन-सा बन गया है, इसलिये हमारा कत्तेव्य 
हो जाता है कि हम इसके म्‌काबले में पाठकों का ध्यान इस बात की शोर 
झ्राकर्षित करे कि बहिविंवाही तथा अन्तर्विवाही “क्बीलो” में एक सर्वथा 
गलत विरोध दिखा करके मैक-लेनन ने जो नुकसान किया है, वह्‌ उनकी 
खोजों से हुए फायदे को दवा देता है। 

इस बीच , वहुत-से ऐसे तथ्य सामने आ गये जो मैक-लेनन के बनाये 
हुए सुधड़ चौजठे में फिट नही बैठते थे। मैक-तेनन विवाद के केवल तीन 
रूपो से परिचित थे: बहु-पत्नी प्रथा, बहु-पति प्रथा और एकनिष्ठ विवाह । 
परन्तु जब एक बार लोगों का घ्यात इस प्रश्न की ओर झ्ाकर्षित हो गया 
त्तो इस बात के मित नये प्रमाण मिलने लगे कि पिछड़ी हुई जातियों, में 
विवाह के ऐसे रूप भी पाये जाते थे, जिनमें पुरुषों का एक दल स्त्रियों के 
एक दल का सामूहिक रूप से स्वामी होता था; और लेब्बोक ने (१६७० 


श्पृ्‌ 


में प्रकाशित श्रपनी सभ्यता को उत्पत्ति ” मामक पुस्तक में?) इस यूव॑- 
विवाह ((णगाप।! गरशा।88९) को एक ऐतिहासिक तथ्य के रूप मे 
ग्रहण किया। 

इसके तुरन्त वाद ही, १८७१ में, भौर्गंन नयी, भौर कई मानो में, 
निर्णयात्मक सामग्री लेकर सामने भ्राये। उनको यह विश्वास हो गया था 
कि इरोववा लोगों मे रकतत-सम्बन्ध की जो श्रनोखी व्यवस्था मिलती है, 
वह सयुकत राज्य अमरीका में रहनेवाले सभी झ्रादिवासियों में समान खूप 
से पायी जाती है और इसलिये वह एक पूरे महाद्वीप में फैली हुई है, 
हालाकि वह वहा प्रचलित विवाह-प्रथा से उत्पन्न वंशक्रम की प्रत्यक्षतः 
प्रतिकूल है। तब उन्होंने श्रमरीका की संघ सरकार को इस बात के लिये 
राजी किया कि वह दूसरी जातियों में पायी जानेवाली रक्त-सम्बन्धों की 
व्यवस्थाश्रों के बारे में सूचना संग्रह करे। इस काम के लिये उन्होंने खुद 
प्रश्गावलिया और तालिकाएं तैयार की। उनके जो उत्तर आप्त हुए, उनसे 
मौर्गन को पता चला, कि (१) अमरीकी इंडियनों में रक्तन्सम्बन्धों की 
जो व्यवस्था मिलती है, वह एशिया के भी भ्रनेक कबीलों में पायी जाती 
है, भ्रौर कुछ संशोधित रूपो मे श्रफ़ीका श्रोर श्रास्ट्रेलिया मे भी पायी जाती 

(२) हवाई द्वीप समूह में , तथा अन्य आस्ट्रेलियाई रदीपों मे पाये जानेवाले 
यूथ-विवाहू के रूप मे, जोकि श्रव लुप्तप्राय है, इस व्यवस्था का पर 
स्पष्टीकरण हो जाता है, और (३) विवाह के इस रूप के साथ-साथ उते 
द्वीपों मे रक्‍त-सम्बन्धों की एक ऐसी व्यवस्था पायी जाती है जिसका कीरय 
केवल यही हो सकता है कि इसके भी पहले यहां एक और प्रकार के यू 
विवाह की प्रथा थी जो श्रव मिट चुकी है। मौर्गेव ने जो सामग्री इकट्ठा 
की और उससे जो नतीजे निकाले, उनको उन्होने १८७१ में अपनी (स्वर्क 
“खत-सम्बन्धों भौर विवाह-सम्बन्धो की व्यवस्थाएं !" भे प्रकाशित किया 
और इस प्रकार उन्होंने बहस के क्षेत्र को पहले से कही श्नधिक विस्तृत 
कर दिया। रवत-सम्बन्ध की व्यवस्थाओं को श्राधार मानकर उन्होंने उनके 
अनुल्प परिवार के रूपों का पुनर्निर्माण किया और इस तरह मानवजाति 
के, 'अपपनर्ममक बट तू. की जी खोज और अधिक दूरगामी गतानुदर्शन के लिये 
पुद्धु ल्‍्नया काशी घोकद्धिया ।“ यदि यह प्रणाली सही भान ली जाये, तो मेक 
लेनन द्वारा जोड़कर खड़ा किया गया सुधड़ सिद्धान्त हवा में उड़ 
जाता है। 
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मैक-लेनन ने अपनी 'झादिम विवाह के एक नये संस्करण मे 
( प्राचीन इतिहास का अध्ययन ', १८७५ ) अपने सिद्धान्त की रक्षा फी। 
यद्यपि वह बुद केवल प्रमेयों के आधार पर परिवार का पूरा इतिहास बहुत 
ही बनावटी ढंग से गढ़ डालते है, तथापि लेब्बोक और मौगेन से बह सांग 
करते है कि वे अपने प्रत्येक वक्‍तव्य के लिये न सिर्फ प्रमाण पेश करें, 
बल्कि ऐसे अकाट्य और मिविवाद प्रमाण पेश करें जैसे प्रमाण ही स्काटलैंड 
की भ्रदालतों भे स्वीकार्य हो सकते है। और यह मांग वह भ्रादमी करता 
है जो जमेनों में मामा-भाजे के बीच घनिष्ठ सम्बन्ध होते से (टेसिट्स, 
“जेमेनिया !, श्रष्याय २० ) , सीजर/ की इस रिपोर्ट से कि प्लविटन लोगों 
में दस-दस बारहनवारह पुरुष सामूहिक पत्नियां रखते थे, और बर्बर लोगों 
में सामूहिक पत्नियों की प्रथा होने के वारे में प्राचीन लेखकों की श्रन्य तमाम 
रिपोर्टों से, बिना किसी हिंचकिचाहट के, यह निष्कर्ष तिकाल डालता 
है कि इन तमास लोगों में बहु-्पति प्रथा का नियम था! उनकी बातों 
को पढ़कर ऐसा लगता है जैसे कोई सरकारी वकील अपने पक्ष में 
बहस करते समय तो हर तरह की मनमानी करता है, पर बचाव पक्ष 
के वकील से माग्मय करता है कि वह अपने हर शब्द को सिद्ध 
करने के लिये बिलकुल पक्के और क़ानूनी तौर से एकदम सही सबूत 
पेश करे। 

यूथ-विवाह कल्पना की उड़ान भर है-मैक-लेनत कहते है, श्रौर इस 
तरह बह बाखोफेन की तुलना में भी बहुत पीछे चले जाते है। उतका कहना 
है कि मोर्गन ने जिन्हें रक्त-सम्बन्धो की व्यवस्थाएंँ समझा है, वे सामाजिक 
शिष्टाचार के नियमों से अधिक कुछ नहीं है और इसका प्रमाण यह है 
कि अमरीकी इंडियन भ्रजनब्रियों, गोरे लोगों, को भी भाई या पिता कहकर 
पुकारते हूँ। यह तो वैसी ही बात हुई जैसे कोई कहे कि चूंकि कैयोलिक 
पादरियों और भिक्षुणियों को लोग पिता श्रौर माता कहते हैँ, और चूंकि 
मठवबासी और मठवबासिनियां, और यहां तक कि इंगलैड में अलग-अलग धंधों 
के शिल्प-छंघों के मेम्बर और फ़ीमेसन भी सभा-सम्मेज्ननों में एक हुसरे को 


भाई-बहन कहते हैं, इसलिये पिता, 47 पद भाई; 
करने के अलग-अलग ढेंगों के सूचक मात्र हैँ 3 
भ्र्थ नहीं है। संक्षेप, में यह कि अपने वक्ष पचि: 2मंकललेतत-व्य, पा 


बेहद कमजोर था। 


श्र 


परन्तु एक बात रह गयी थी जिस पर किसी ने मैक-लेनन को चुनौती 
नहीं दी थी। वहिविंवाही और अन्त्विवाही “कबीलो ” में उन्होने जो विरोध 
कायम किया था और जिसके आधार पर उनकी पूरी प्रणाली टिकी हुई 
थी, वह अभी तक जरा भी नहीं हिल पाया था। यही नहीं, बल्कि वह 
भव भी श्राम तौर पर परिवार के पूरे इतिहास की मुख्य घुरी माना जाता 
था। लोग यह स्वीकार करते थे कि इस विरोध का स्पष्टीकरण करने की 
मैक-लेनन का प्रयास अपर्याप्त था और यहा तक कि उन तथ्यों के भी 
खिलाफ जाता था जिन्हें खुद मैक-लेनन ने ही पेश किया था। परन्तु स्व 
इस विरोध को, इस विचार को कि दो परस्पर प्रपवर्जी प्रकार के कवीलों 
का अस्तित्व था, जो एक दूसरे से पृथक तथा स्वतंत्र हैं, और जिनमे से 
एक प्रकार के कबीलों के पुरुष अपने कबीलो की ही स्त्रियों से विवाह करते 
है, मगर दूसरी प्रकार के क़बीलों मे इस तरह के विवाहों की सख्त मनाहीं 
होती है-इसको लोग अकाट्य ब्रह्मवावय मान बैठे थे! मिसाल के लिये) 
पाठक जिरोल्यूलों की पुस्तक परिवार की उत्पत्ति! (१८७४) और 
यहा तक कि लेब्बोक की रचना “सभ्यता की उत्पत्ति / (चौथा संस्करण, 
१८८२ )!* को भी देख सकते है। 

यही वह स्थान है जहा मौर्गेन की मुख्य पुस्तक, “भ्राचीन समाज 
( १८७७ ) !*, जिस पर मेरी यह किताब आ्राधारित है, वहस में दाफ़िल 
होती है। जिन बातो की १८७१ में मौर्गेन ने केवल अस्पष्ट कह्पना हीं 
थी, उनकी यहा पूरी समझनबूझ के साथ विशद विवेचना की गयी है। 
अन्तर्विवाह श्लौर वहिविंवाह में कोई विरोध नहीं है; श्रभी तक कही भी 
कोई बहिविवाही “कबीला” नही मिलता है। परन्तु जिस समय यूथ-विवाह 
का चलन था-भौर संभवत: किसी न किसी समय यह प्रथा हर जाई 
प्रचलित थी-उस समय कबीले के प्न्दर कई समूह, गोत्र, हुमा करते 
थे जिनमें से हरेक मे माता की भोर के रक्त-मम्बन्धी शामिल होते थे! 
उनके प्न्दर वियाह करने की सख्त मनाही थी। इसलिये किसी भी गो 
के पुर , क़वीले के झन्दर ही भपने लिये पत्नियां हासिल कर सकते थे, 
झौर भाम तौर,पर वे यही करते थे, पर उन्हें भपने गोत्र के बाहर ह्दी 
पत्लिया हा्मिन्त “फरनी पड़ती थी। इस प्रकार जहां कि गोत बहिविंवाह 
नियम या सस्ती से पालन फरता था, वहीं कबीला, जिसमें सभी गोंद 
शामिल होते थे, उतनी ही सझ्ती से भन्तविवाह करने के नियम का पालये 


रद 


करता था। इस प्रस्थापता के साथ मैकनलेनन ने जो महल बनावटी ढंग 
से बनाकर खडा किया था, उसकी एक ईंट भी वाकी न रह गयी। 

परन्तु मौन ने इससे ही सन्‍्तोष मही किया। अमरीकी इंडियनों का 
गोत्न , उनके द्वारा अन्वेषण के इस क्षेत्र में दूसरा निर्णायक कदम उठाने का 
साधन भी बन गया। उन्होंने पता लगाया कि मातृ-सत्ता के आधार पर 
समगठित गोत्र वह प्रारम्भिक रूप था, जिससे ही वाद का, प्राचीन काल 
के सभ्य लोगों में पाया जानेवाला, पितृ-सत्ता के आधार पर संगठित गोत्र 
विकसित हुआ। इस प्रकार यूनान तथा रोम के गोत्र, जो पहले के सभी 
इतिहासकारों के लिये पहेली बने हुए थे, अमरीकी इंडियनो में पाये जाने- 
वाले गोत्न के प्रकाश में समझ में झा गये, भर इस प्रकार आदिम समाज 
के पूरे इतिहास के लिये एक नया आधार प्रस्तुत हुय्ना । 

सभ्य जातियों के पितृ-सत्तात्मक ग्रोत्त से पहले की अवस्था के रूप में 
आदिम मातृ-सत्तात्मक ग्रोत्न के आविप्कार का श्रांदिम समाज के इतिहास 
के लिये वही महत्त्व है जो जीवविज्ञान के लिये डार्वित के बिकास के 
सिद्धान्त का, और राजनीतिक अर्थशास्त्र के लिये माक्स के अतिरिक्त मूल्य 
के सिद्धान्त का है। उसकी बदौलत मौर्गेन पहली बार परिवार के इतिहास 
की एक ऐसी रूपरेखा तैयार करने में सफल हुए जिसमें कम से कम विकास 
की कलासिकीय अ्रवस्थाओ्रों को सामान्यतः श्रस्थायी रूप से, जहां तक उस 
समय उपलब्ध सामग्री को देखते हुए यह सम्भव था, निश्चित कर दिया 
गया है। जाहिर है, इससे आदिम समाज के इतिहास के अ्रध्ययन् में एक 
नये युग का श्रीगणेश हो जाता है। भव मातृ-सत्तात्मक गोत्र वह धुरी बन 
गया हैं जिसके चारो ओर यह पूरा विज्ञान घूमता है। इसका पता लगने 
के बाद से हमें इस बात का शान हो गया है कि हमे किस दिशा में खोज 
करनी चाहिये, किस चीज की खोज करनी चाहिये और खोज के परिणामों 
का वर्गीकरण किस श्रकार करना चाहिये। परिणामस्वरूप मौर्गन की पुस्तक 
के प्रकाशित होने के पहले की चुलना मे भव इस क्षेत्र मे बहुत तेज प्रगति 
होने लगी है। 

मौगेत ने जिन बातों का पता लगाया है, उन्हे अब प्रामैतिहासिक 
काल का अध्ययन करनेवाले अंग्रेज विद्यात भी मानने लगे है, या यो कहिये 
कि उन्होंने उन्हें भ्रपता लिया है। परन्तु उनमे से शायद ही कोई खले आम 
यह माने कि हमारे दृष्टिकोण में जो क्रान्ति हो गयी है, उसका श्रेय मौ्गैन 
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को प्राप्त है। इंगलैंड मे उनकी पुस्तक के बारे में यथासम्भव चुप्पी ही साथी 
गयी है, भ्रौर खुद मोगेन को बड़े दया भाव के साथ उनकी पुरामों झतियो 
की प्रशंसा करके निबटा दिया जाता है। उनकी व्याख्या की तफसीलों वो 
बडे चाव से लेकर उनकी समीक्षा की जाती है, पर उनकी जो सचमुच 
महती खोजें है उनके बारे में हृठपूर्वके मौन घारण किया जाता है जो कभी 
टूटता नहीं है। “प्राचीन समाज” का पहला संस्करण प्व अप्राप्य है। 
प्रमरीका में इस तरह की किताबों के लिये लाभप्रद वाडार ही नहीं है! 
इंगलैंड में, मालूम पड़ता है कि मौ्गेन को किताब को वाकायदा दवादा 
गया है। और इस युगान्तरकारी रचना का एकमात्र संस्करण जो कितार्वा 
के बाजार मे श्रव भी प्राप्य है, वह जमंन पनुवाद में है। 
इस चुप्पी का आख़िर क्या कारण है जिसे एक पड़यंत्र न समझना 

बहुत कठिन है-ख़ास तौर पर इसलिये कि प्रागैतिहासिक काल के हमारे 
जाने-माने प्रध्ययनकर्त्ताओं की रचनाओं में केवल शिप्टाचार के नाते झर्य 
लेखकों के अ्रतशिनत उद्धरण देने के भ्रादी है झौर दूसरे तरीकों से भी 
सहयोगियों के प्रति भाईचारा जताते रहते है। क्या उनकी चुप्पी का कारण 
सम्भवतः यह है कि मोर्गन भ्रमरीकी है, भौर भ्रादिम इतिहास के भरग्रेश 
प्रध्ययनकर्त्ताओं के लिये यह कष्टकर है कि उन्हे, वावजूद इसके कि सामग्री 
इकट्ठा करने मे उन्होंने इतना प्रशंसनीय श्रम किया है, इस सामग्री की 
वर्गोकरण करने तथा उसे व्यवस्थित रूप देने के वास्ते प्रावश्यक्ष भाम 
दृष्टिकोण के लिये वाद्घोफेन और मौगेन जैसे दो विदेशी विद्वानों का सहारं 
लेना पड़े ? जमेंन तो फिर भी उनके गले से उतर सकता है, पर अ्रमरीकी 
किसी अमरीकी का सामना होने पर तो हर अ्रंग्रेड देशभक्ति की भर्वित 
में बह जाता है। जब मै संयुक्त राज्य अमरीका में था, तो मुझे इसके बाई 
बड़े भज़ेदार उदाहरण देखने को मिले थे। इसके साथ-साथ एक बात झौर 
है। वह यह कि मैक-लेनन को एक तरह से सरकारी तौर पर इंगलैंड में 
इतिहास की प्रागैतिहासिक शाखा का संस्थापक झर नेता मान लिया गया 
था, भ्ौर मैक-लेनन ने शिशु-हत्या से लेकर, झौर बहु-पति प्रथा ता 
अ्रपहरण-विवाह से होते हुए, मातृ-सत्तात्मक परिवार तक, परिवार 
इतिहास का जो सिद्धान्त बनावटी ढंग से खड़ा किया था, इस क्षेत्र के विद्वावो 
के बीच उसवी अत्यन्त थ्द्धापूर्ण चर्चा एक तरह का रिवाज बन गयी थी। 
एक दूसरे से बिलकुल झलग और भिन्न, दो प्रकार के “क्रबीलों ”, यानी 
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बहिविवाही और अन्तर्विवाही “क्रबीलों” के श्रस्त्तित्व के बारे में जया भी 
सन्देह प्रगट करना घोर पाप समझा जाता था। इसलिये जब मोगरेन ने इन 
समस्त पवित्न जड़सूत्रों को एक चोट से हवा में उड़ा दिया, तो उन्हें एक 
प्रकार से कुफ़ करने का दोपी समझा जाने लगा। और फिर मौर्गन ने 
इस समस्या को इस तरह सुलझाया कि अपनी वात पेश करते ही पूरी चोज़ 
फ़ौरन स्पष्ट हो गयी। नतीजा यह हुआ कि मैक-लेनन के वे पुजारी जो 
श्रभी तक अंधो की तरह वहिविवाह और अन्‍्तर्विवाह के बीच भटक रहे 
थे, अब अपना सिर पीटने और यह कहने को विवश होने लगे कि हम 
भी कैसे मूर्ख है कि इस ज़रा सी बात का इतने दिनों तक खुद पता न 
लगा सके ! 

मौगेत ते इतना ही अपराध नहीं किया कि अधिकृत शाखा के विद्वानों 
को अपने प्रति पूर्ण उपेक्षा बरतने से रोक दिया, उन्होंने सभ्यता की, 
साल उत्पादन करनेवाले समाज की, जो हमारे वर्तमान काल के समाज का 
बुनियादी रूप है, एक ऐसे अन्दाज़ में आलोचना करके, जिससे फूरिये 
की याद ताज़ा हो जाती थी, भश्रौर इतना ही नही, बल्कि समाज के भावी 
रूपान्तरण की भी कुछ ऐसे शब्दों मे चर्चा करके जिनका प्रयोग कार्ल माव्से 
कर सकते थे, घड़ा मुह तक भर लिया। और इसलिये उन्होंने जैसा किया 
वैसा भुगता! >मैक-लेनन ने रोप के साथ घोषणा की कि मौर्मन 
“ऐतिहासिक पद्धति से गहरा वैमनस्थ रखते है” ओर प्रोफेसर जिरो- 
त्यूलो ने १८८४ में भी जेनेवा में मैक-लेनन की इस राय फा समर्थन किया। 
क्या यही वह प्रोफेसर जिरो-त्यूलों नहीं थे जो १५७४ में ही (“परिवार 
की उत्पत्ति !) मैक-लेनन के बहिविवाह की भूलभुलैया में भटक रहे थे, 
जिसमे से मौ्गेन ने ही उतको निकाला? 

आदिम समाज के इतिहास ने मौमेन की खोजों के परिणामस्वरूप भ्ौर 
किन बातों में प्रगति की, यह बताना मेरे लिये यहा श्रावश्यक नही है। 
इस पुस्तक के दौरान यथास्थान उसकी चर्चा पाठक को मिलेगी। मौर्गन 
की मुख्य पुस्तक का प्रकाशन हुए अब चौदह वर्ष हो रहें हैँ) इस दौरान श्रादिम 
मानव समाज के इतिहास के सम्बन्ध में हमारे पात्त और बहुत-सो सामग्री 
इकट्ठा हो गयी है। मानव विज्ञानियों, यात्रियों तथा पेशेवर पुरातत्त्वविदों 
के अलावा अब तुलनात्मक विधिशास्त्र के विद्यार्थियों ने भी इस 
प्रवेश किया है और बहुतन्सी नयी सामग्री और -नये दृष्टिकोण हमे, 
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इसके परिणामस्वरूप विशेष वातों से ताल्लुक रखनेवाले मौगेन के कुछ प्रेय 
कमजोर पड ग्रये हैं या अरक्षणीय हो गये हैँ। परन्तु इकद्‌ठी हुई तंगी 
सामग्री उनकी मुख्य धारणाओं की जगह दूसरी धारणाएं स्थापित करे 
में सफल नहीं हुई है। आदिम समाज के इतिहास को मौर्गेन ने जो व्यव्ता 
प्रदान की थी, वह अपने मुख्य रूप में आज भी सत्य है। हम यहा तक 
कह सकते है कि इस महती प्रगति के जनक के रूप में उनका नाम छिपाने 
की जितनी ही कोशिश की जा रही है, इस व्यवस्था को लोग उतना ही 
अधिक मानते जा रहे हैं।* 


फ़ेडरिक एंगेल्स 
लन्दन, १६ जून, १५६१ 


ढा0॥6. #शार 2209 . पत्नचिका , पत्रिका के मूलमाठ से 
80. 2, )० 4], 890-89] तथा मिलाकर पुस्तक के 
फपांध्पांता शाएुश/॑५ 06 एप्प वंश मूलपाठ के झनुसार 
गदकर।8,.. धैंध8. #0ं82प/।काई मुद्रित । 

क्ाध्य 4०8.. 5/04/5 पुस्तक , 5प्राहिथा- मूल जमन। 

]89], में प्रकाशित | 





* सितम्बर, १८८८ मे न्यूयार्क से बापसी के समय मेरी मुनाह 
प्रमरीकी कांग्रेस के एक भूतपूर्व सदस्य से हुई जो रोचेस्टर से चुने रे 
ये झोौर जो ल्यूईस मौरगन को जानते थे। दुर्भाग्यवश वह मुझे मौर्गेन के हा 
में ग्रधिक नहीं बता सके। उन्होंने बताया कि मोर्गन साधारण नागर 
गयी तरह रोचेस्टर में रहा करते थे, झौर झपने प्रध्ययन में व्यस्त े 
थे। उनके भाई सेना में कर्नेल थे झौर वाशिंग्टन में युद्ध-विभाग में कह 
पद पर थे। भपने इस भाई की सहायता से मौत सरकार को इस रा 
के सिये प्रवृत्त करने में सफल हुए कि बह उनकी छोजों में दिलचस्पी | 
पौर उनकी रचनापो को सरकारी खर्च पर छापे। कांग्रेस के इस 22 
सदस्य वा कहना था कि जब तक वह कांग्रेस में रहे, उन्होंने खुद 
मौन की राहायता की थी। ( एंगेल्स का नोट ) 


परिवार, निजी सम्पत्ति श्रौर राज्य की उत्पत्ति 
ल्यूईस मोगगंन की थोज फे सम्बन्ध में 


१्‌ 
संस्कृति के विकास की प्रागैतिहासिक अवस्थाएं 


मोर्गेत विशेष ज्ञान रखनेवाले ऐसे पहले व्यक्त थे जिन्होंने मनुप्य के 
प्राक्‌ इतिहास को एक निश्चित क्रम प्रदान करने की चेष्टा की थी। श्रागे 
मिलनेवाली महत्त्वपूर्ण सामग्री के कारण यदि कुछ परिवर्तत करना प्लाव- 
शयक से हुआ, तो भाशा करनी चाहिये कि मौगेत का वर्गोकरण 
कायम रहेगा। 

जांगल युग, बर्बर युग, और सभ्यता का युग, इस तीन मुख्य युगों 
में से स्वभावतः मौर्गन का सम्बन्ध केवल पहले दो युगों से ओर उनसे तीसरे 
में सक्रमण से है। इन दो युगों में से प्रत्येश को वह जीवन-निर्वाह के साधनों 
के उत्पादन में हुई प्रगति के आधार पर निम्न, मध्यम और उन्नत 
अवस्थाओं में बाटते हैं। कारण कि मौर्गन का कहना है कि 


“इस दिशा में मनुष्यों की दक्षता पर ही यह पूरा सवाल निर्भर 
करता था कि पृथ्वी पर मनुष्य की प्रभुता कायम हो पायेगी, या 
नहीं। जीवों मे केवल मानवजाति ही ऐसी है, जिसके बारे में कहा 
जा सकता है कि उसने खाद्य के उत्पादन पर पूर्ण नियंत्रण स्थापित 
कर लिया है। मानव प्रगति के महान युग, कमोबेश प्रत्यक्ष रूप मे, 
इसी बात से निश्चित होते है कि जीवन-निर्वाह के साधनों का कितना 
विकास हुआ है।” 


परिवार का विकास इसके साथ-साथ चलता है, पर उससे हमे ऐसे 
निश्चित मापदण्ड नहीं प्राप्त होते जिनके द्वारा हम इस विकास-क्रम वो 
विभिन्‍न कालों में बांद सके। 
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१. जांगल युग 


१. निम्न अ्रवस्था। मानवजाति का शैशवकाल | अभी मनुष्य अपने मूल 
लिवास-स्थान भे, यानी उष्ण कटिवंध अथवा उपोष्ण कटिबंध के जंगतो 
मे रहता था, और कम से कम, आशिक रूप मे, पेड़ों के ऊपर विवात 
करता था। केवल यही कारण है कि बड़े-बड़े हिंसक पशुभ्रों का सामना 
करते हुए वह जीवित रह सका। कन्‍्द, मूल और फल उसके भोजन थें। 
इस काल की सबसे बडी सफलता यह थी कि मनुष्य बोलना सीख गया। 
ऐतिहासिक काल में हमें जिन जनगण का परिचय मिलता है, उनमें से कोई 
भी इस आदिम अवस्था मे नहीं था। यद्यपि यह काल हजारो वर्षों तक 
चला होगा, तथापि उसके अस्तित्व का कोई प्रत्यक्ष सबूत हमारे पास नही 
है। किन्तु यदि एक वार हम यह मान लेते है कि मनुष्य का उद्भव पु 
लोक से हुआ है तो इस संक्रमणकालीन अवस्था को मानता झनिवाय हो 
जाता है। 

३. भध्यम प्रवस्था। यह उस समय से आरम्भ होती है जब मुह 
मछली का ( जिसमे हम केकडे , घोषे और दूसरे जल-जन्तुं को भी शामिल 
करते है) भ्रपने भोजन के रूप में उपयोग करने लगा था और प्राग को 
इस्तेमाल करना सीख गया था। ये दोनो वाते एक दूसरे की पक है 
क्योकि मछली का भाहार केवल झाग के इस्तेमाल से ही पूरी तरह उपलब्ध 
हो सकता है। परन्तु , इस नये प्राहार ने मनुष्य को जलवायु और स्थार्त 
के बंधनो से मुवत्त कर दिया। नदियों श्लौर समुद्रो के तो के साथ-्सा 
चलता हुप्रा, मनुष्य भपनी जांगल अवस्था में भी पृथ्वी के धरातल 
भधिकांश भाग में फैल गया। पुरा पापाण युग-तथाकथित पालियोलिंधिर 
युग-के पत्थर के बने कुषड़ , खुरदरे ्रौज्ञार, जो पूरी तरह या अधिकत 
इसी काल से सम्बन्ध रखते हैं, सभी महाद्वीपो मे बिखरे हुए पाये जाते 
हैं। उनसे इस काल मे मनुष्यों के संसार के विभिन्‍त भागों मे फैल जाते 
पा सबूत मिलता है। नये प्रदेशों मे बस जाने भौर योज की निरन्तर सर्किय 
प्रेरणा केः फलस्वर्प भोौर साथ ही रगड़ से भाग पैदा करने की कसा 
निपुण होने के कारण, मनुष्य को भनेक खाद्य-पदार्थ सुलभ हो गये, मैंते 
मष्यमय मूल भौर बन्द जो या तो गे राख में या उमीन में खुदी भाग 
भद्ठिपों से पत्ता लिये जाते ये। पहले भस्त्नों-गदा भौर भाले>के झाविषार 
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के बाद कभी-कभी शिकार किये गये पशुओं का मांस भी भोजन में शामिल 
हो जाता था। पूर्णतः शिकारी जातियां, जिनका वर्णन प्रायः पुस्तकों में 
मिलता है-यानी वे जातियां जो क्षेबल शिकार के सहारे जीती थी, वास्तव 
में कभी नहीं थी। यह सम्भव नहीं था क्योंकि शिकार से भोजन पाना 
बहुत ही अनिश्चित होता है। खाने की चीज़ो का मिलना सदा बड़ा 
झमिश्वित रहता था, इसलिये, मालूम होता है, इस काल में नरमात्-भक्षण 
भी झारम्भ हो गया और बाद मे बहुत समय तक चलता रहा। आस्ट्रेलिया 
के आदिवासी झ्ौर पोलिनेशिया के बहुत-से लोग श्राज भी जागल युग की 
इस मध्यम अ्रवस्था में रह रहे हैं। 

१. उन्नत श्रवस्था। यह अवस्था धनुप-बाण के भ्राविष्कार से आरम्भ 
होती हैँ, जिनके कारण जंगली पशुओं का शिकार एक सामान्य चर्या बन 
गया और उनका मांस भोजन का नियमित अंग हो गया। धनुप, डोरी 
झ्ौर बाण से वना यह शस्त्र श्रत्यंत संश्लिप्ट प्रकार का है, जिसके 
आ्राविष्कार के लिये लम्बा संचित अनुभव और श्रधिक तीक्ष्ण बुद्धि तथा 
अधिक मानसिक क्षमता पूवपिक्षित थी, भौर इसलिये धवप-थाण के साथ- 
साथ इस काल का मनुष्य प्रन्य अनेक श्राविष्कारों से भी परिचित रहा 
होगा। थदि हम इन मनुष्यों की तुलना उनसे करे जो धनुप-वाण से तो 
परिचित थे, पर मिट्टी के वर्तन-भांडे बनाने की कला ब्र॒भी नहीं जान पाये 
थे (मिट्टी के बर्तत बनाने की कला से ही मीर्गन बर्बर युग का प्रारम्भ 
मानते हैं ), तो हम पाते हैँ कि इस प्रारम्भिक अवस्था में भी मनष्य ने 
गवी में बसना शुरू कर दिया था, और जीवन-निर्वाह्‌ के साधनों के 
उत्पादन पर किसी हृदर क़ावू पा लिया था। वह लकड़ी के बर्तन-भांड़े 
बनाने लगा था, पेड़ों की कोमल छात्र से निकले रेशे को हाथ से ( बिना 
करथे के ) बुनना सीख गया था, छाल की और बेंत की टोकरियां बनाने 
लगा था, भ्रौर पत्थर के पालिशदार, चिकते औद्धार (नव प्रापाण सु 
के ऋौद्यार ) दैयार करने क्षणए थए ९ अधिकांशदः:, शएए कर पत्थर की 
कुल्हाड़ी की बदीलव पेड़ का तना खोखला कर बनायी गमी नाव, झौर 
कही-कही मकान बनाने की लकड़ी और तद्ते भी सुलभ हो गये थे। 
उदाहरण के लिये उत्तरपश्चिमी अ्रमरीका के इंडियनों में, जो घनुप-वाण 
से तो परिचित हैँ, पर मिट्टी के बतेन बनाने की कला नहीं जानते, मे 
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सारी उपलब्धियां पाई जाती है। जिस प्रकार लोहे की तलवार वर्बर यु 
के लिये और आग्नेयास्त्र सभ्यता के युग के लिये निर्णायक अस्त सिद्ध हुए 
उसी प्रकार जागल युग के लिये धनुप-बाण निर्णायक अस्त्र सिद्ध हुप्ना। 


३- बबर युग 


१. निम्न श्रवस्था। यह अवस्था मिट्टी के बर्तनों के प्रचलन से झारसी 
होती है। मिट्टी के बर्तेन वनाने की कला की शुरूआत अनेक जगहों पर 
प्रत्यक्षटः इस तरह हुई, झौर शायद सब जगह इसी तरह हुईं होगी, हि 
टोकरियो तथा लकड़ी के वर्तनो को आग से बचाने के लिये उन पर मिंद्टी 
का लेप चढ़ा दिया जाता था। तव जल्द ही यह पता चल गया कि अदर 
का बर्तन निकाल लेने पर भी मिट्टी के साचे से वही काम चल सकता हैं। 

हम मान सकते हैं कि यहा तक, एक निश्चित काल तक मालव-विकार्त 
का क्रम सभी लोगों में एक-सा पाया जाता है झौर प्रदेश चाहे जो रही 
हो, उससे इसमें कोई भ्रन्तर नहीं पडता। परल्तु बेर युग में प्रवेश करने 
के साथ हम एक ऐसी श्रवस्था में पहुच जाते हैं जिसमे दोनों बड़े महाद्वीपी 
की प्राकृतिक देनों का अन्तर अपना प्रभाव दिखाते लगता है। बेर १7 
की विशेषता है पशु-पालन श्रौर प्रजनन तथा कृषि। प्रव पूर्वी महाद्वीप 
जिसे पुरानी दुनिया भी कहा जाता था, पालने के योग्य लगभग सभी पशु 
झौर एक को छोड़कर उगाने के गोग्य बाकी सभी प्न्‍न उपलब्ध ये, जवान 
परिचमी महाद्वीप, यानी प्रमरीका में, और वह भी केवल दक्षिण के एक 
हिस्से में पालने के लायक केवल एक पशु था, जिसे लामा कहते है री प्रौर 
उगाने के योग्य केवल एक भ्रन्त , यानी सक्क़य था, पर यह पन्नों में सर्वे 
था। इन भिन्‍ने प्राइतिक परिस्थितियों का यह प्रभाव पड़ा कि एस बात 
मे प्रत्येक गोसाधे गी भावादी घपने अलग-अलग रास्ते चली, घोर 
गोलाधों से झानर-विक्ास की विभिस्न प्वस्थाप्रों फी सीमाघों वी विशेषता 
भी प्रभग-प्रतण हो गयी। 

३. मध्यम घदस्‍्या। यह घवस्या पूर्व में पशुणासन से शुरू होती है? 
पौर पश्चिम में थाने सायक पौधों गी सिंचाई के उस्यि खेती घौर मरा 
बाते के सिरे धूप से खुयापों गपी कच्ची पंटो तथा परपर मे अषोग मे 
शुरू होती है। 
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पहले हम पश्चिम को लेंगे, क्योंकि यूरोपीय विजय तक, श्रमरीकी लोग 
कही भी इस अवस्था से आगे' नहीं बढ सके थे। 

इडियनों का जिस समय पता चला, उस समय ये बर्वर थुग की निम्न 
झवस्था में थे ( मिसीसिप्री नदी के पूर्व में रहनेवाले सभी आदिवासी इसी 
अवस्था मे थे ), और कुछ ह॒द तक मक्का को, ओर शायद कदुदु, ख़रवूजों 
तथा अन्य तरकारियो आदि की खेती करने लगे थे। इनसे ही उन्हें अपने 
ग्राहार का मुख्य भाग प्राप्त होता था। ये लोग वाड़ो से धिरे गांवों में 
लकडी के मकानों मे रहते थे। उत्तर-पश्चिम के क़वीले, विशेषकर 
कोलम्बिया नदी के प्रदेश में रहनेवाले क्रवीले, अभी जांगल युग की उन्नत 
अवस्था में ही पड़े हुए थे। वे न तो मिट्टी के बर्तन बनाना जानते थे, और 
ते किसी तरह के पौधे उम्राना। दूसरी ओर, न्यू-मैविसको के तथाकथित 
पुएंब्लो इंडियन लोग? , मैक्सिको के निवासी, मध्य अमरीका के और पेहू 
के निवासी यूरोपीय विजय के समय बर्बर युग की मध्यम अवस्था में थे। 
मे लोग कच्ची ईटों या पत्थरों के बने किले जैसे मकानों मे रहते थ्रे और 
बगीचे वनाकर भौर उन्हे खुद सीचकर मक्का की, और स्थान तथा जलवायु 
के अनुधार, खाने योग्य अन्य पौधों की खेती करते थे, जिनसे ही मुख्यतः 
उन्हें भोजन मिलता था; उत्होंने कुछ पशुओं तक को पालतू बना लिया 
था, जैसे मैक्सिको के लोग ८र्की और दूसरे पक्षियों को पालते थे, तथा 
पेझू के लीग लामा को पालते थे। इसके अलावा, ये लोग धातुओं से काम 
लेना भी जानते ये, लेकिन लोहे से परिचित नहीं हुए थे और इस कारण 
अभी पत्थर के बने अस्त्रों भौर औजारों को नहीं छोड़ पाये थे। स्पेनियों 
ने इन लोगों के देश को जीतकर उनका सारा स्वत॒त्न विकास बीच 
में ही रीक दिया। 

पूर्व में बबर युग की मध्यम अवस्था उस समय आरम्भ हुई जब लोग 
दूध श्रौर मास देनेवाले पशुओं का पालन करने लग्रे। पर मालूम होता है 
कि पौधों की खेती करने का ज्ञान लोगों को इस काल में बहुत समय तक 
नही हुआ। ऐसा लगता है कि चौपायो को पालने और उनकी नस्ल बढ़ाने 
और पशुओ के बड़े-बड़े शुण्ड बनाने के कारण ही आर्य और सामी लोग 
बर्बर लोगों से भिन्‍न हो गये थे। यूरोप और एशिया के आर्य आज भी 
पशुओं के समान नामों का उपयोग करते है, पर कृषि योग्य पौधों के नाम 
आपस में प्रायः नहीं मिलते। 
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उपयुक्त स्थानों में पशुओं के रेवड़ या झुण्ड बनने से गड़रियों गे 
जीवन शुरू हो गया। सामी लोगों ने दजला और फ़रात नदियों के घात 
के मैंदानों मे यह जीवन आरम्भ किया, श्रार्यों ने भारत के मैदानों में। 
प्रोवतस झौर जक्सारटिस नदियों के और दोन तथा दुनेपर/* नदियों के मैदान 
मे इस जीवन की शुरूआत की। जानवरो को पालतू बताने का कीम 
पहल घास के इन मैदानो की सीमाओं पर ही शुरू हुआ होगा। इसलिये 
बाद भे श्रानेवाली पीढ़ियो को लगा कि पशुचारी जातियो का उद्भव ड्द्ी 
इलाको मे हुआ होगा, जबकि वास्तव मे ये इलाके ऐसे थे कि वही 
मानवजाति के शैशवकाल में उसका पालन-पोषण होना तो दूर की बा 
है, ये इन पीढ़ियों के जागल पूबंजो के और यहां तक कि वर्बर युग की 
निम्न भ्रवस्था के लोगों के भी रहने लायक़ नहीं थे। दूसरी और , यह वा 
भी थी कि बर्बर युग की मध्यम अवस्था के लोग एक बार पशुचारी जीवन 
मे प्रवेश करने के बाद यह कभी नहीं सोच सकते थे कि पानी से हरेगरे 
घास के इन मैंदानों को श्रपनी इच्छा से छोड़कर वे फिर उत जंगती 
इलाको मे चले जायें जहा उनके पूर्वज रहा करते थे। यहां तक कि जाई 
आर्यों श्लौर सामी लोगों को और श्रधिक उत्तर तथा पश्चिम की ओर 
दिया गया, तो पश्चिमी एशिया तथा यूरोप के जंगली इलाकों में बस्ती 
उनके लिये असम्भव हो गया। वहां वे केवल उसी समय बस पायें जे 
प्रनाज की खेती की बदौलत कम अनुकूल मिट्टी के बावजूद, उनके 
अपने पशुओं को खिलाना, शौर, विशेषकर , जाड़ों में भी इन इलाकों 
रहना सम्भव हो गया। बहुत सम्भव है कि शुरू में भताज की पे 
पशुप्तो को खिलाने के लिये चारे की झावश्यकता के कारण ही प्रार्स 
हुई हो, भ्ौर बाद में चलकर ही प्रनाज मे मनुष्यों के भोजन के ह्‌प 
में महत्त्व प्राप्त किया हो। 

झायोँ तथा सामी लोगों के पास भोजन: के लिये मास तथा ईरम बी 
प्रचुरता थी, भौर विशेषकर बच्चों के विकास पर इ। भोजन का दे 
प्रच्छा प्रभाव पडता था। शायद यही कारण है कि इन दो नस्‍लों था विकीर्त 
भौरो से बेहतर हुमा। बल्कि सच तो यह है कि मदि ही न्यू-्मैविगरी 
मे रहनेवाले पुएम्लो इंडियनों को देखें जो प्रायः पूर्णतः शाकाहारी 
है, यो हम पाते हैं कि वर्बर युग की निम्न प्रवस्था में, मास भौर मछली 
भधिक ग्रानेवाले इंडियनों की तुलना में उनका मस्तिष्क छोटा द्वोता हैं। 
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बहरहाल , इस अवस्था में नरभक्षण धीरे-धीरे लुप्त हो जाता हैं, और श्रमर 
कही-कही बाकी भी रहता है तो केवल एक धार्मिक रीति के रूप मे, 
या फिर जादू-ठोने के रूप में, जो इस अवस्था में करीबक्ररीब एक 
ही चीज है। 

३- उन्नत अ्रदस्थर ! यह अवस्था लौह खनिज को यलाने से शुरू होती 
है श्लौर अक्षर लिखने की कला का आविष्कार होने तथा साहित्यिक लेखत 
मे उसका प्रयोग होने लगने पर सभ्यता में अंतरित हो जाती है। इस 
अवस्था में, जिसे , जैसा कि हम ऊपर बता चुके हूँ, स्वतत्न रूप से केवल 
पूर्वी गीलाधे के लोग ही पार कर पाये, उत्पादन की जितनी उन्नति हुई, 
उतनी पहले की तमाम श्रवस्थाओं में कुल मिलाकर भी नही हुईं थी। वीर 
काल के यूनानी , रोम की स्थापना से कुछ समय पहले के इतालवी क़रंबीले , 
टेसिट्स के जमाने के जर्मन, और वाइकिंयों के काल के नोमेन लोग इसी 
अवस्था मे रहते थे । 

सबसे बडी बात यह्‌ है कि इस अवस्था में हम पहली बार पशुओं हारा 
खीचे जानेवाले लोहे के हल का इस्तेमाल पाते है। इसकी बदौलत बढ़े 
पैमाने पर खेंती-खेतों को जुताई-श्रोर उस समय की परिस्थितियों में 
जीवन-निर्वाह के साधनों भे एक तरह से असीम वृद्धि सम्भव हो गयी। 
इसके साथ-साथ हम लोगो को जंगलों को काट-काटकर उन्हे खेती की तथा 
चरागाह की ज़मीतों मे बदलते हुए देखते है, भर यह काम भी लोहे की 
कुल्हाडी और बेलचे की मदद के बिता बडे पैमाने पर नहीं हो सकता 
था। परन्तु, इस सब के साथ-साथ जनसंख्या तेजी से वढी और छोटे-छोटे 
इलाकों में घनी वस्तिया झाबाद हो गयी। जब तक हल से जुताई नहीं 
शुरू हुई थी, तब तक केवल बहुत ही झसाधारण परिस्थितियों में पा 
लाख श्रादमी एक केद्धीय नेतृत्व के नीचे कभी झागे होगे। वल्कि शायद 
ऐसा कभी नहीं हुआ होगा। 

होमर की कविताओं में, ओर विशेषकर 'इलियाड' मे, हम बबेर 
सूय की उन्नत अ्रव॒स्था को भ्पने विकास के चरम शिखर पर पाते हूँ 
लोहे के बने हुए उन्नत भौजार, धौंकनी, हथचक्‍्की, कुम्हार का चाक, 
तेल भौर शराब बनाना, धातुओं के काम का एक कला के रूप में विकास, 
गाड़ियाँ भ्रौर युद्ध के रथ, तद्तों और धरनों से जहाज बनाना, स्थापत्य 
का एक कला के रूप में प्रारम्भिक विकास, भीोनारों और प्राचीरों से युवृत्र' 
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और चहारदीवारी से घिरे नगर, होमरीय महाकाव्य और समस्त पुराण 
इन्ही वस्तुओं की विरासत को लेकर यूनानियों ने वर्बर युग से सी 
के युग में प्रवेश किया था। यदि इसकी तुलना सीज़र के और यहां तीं 
कि टेसिट्स के उन जमेनों से संबंधित वर्णनों से करें जो संस्कृति री 
उम अवस्था के द्वार पर खड़े थे जिसके शिखर पर पहुंचकर होमर के कर्ण 
के युनानी अगली श्रवस्था में प्रवेश करने की वैयारी कर रहे थे, तो हैं 
पता चलेगा कि वर्बर युग की उन्नत अवस्था में उत्पादन का कितना झधिक 
विकास हुआ था। 

मौगेंत का झनुसरण करते हुए, जांगल युग तथा बबेर युग से होकर 
सभ्यता के आरम्भ तक मानवजाति के विकास का जो चित्र मैने आर 
खीचा है, वह अनेक नयी विशेषताओं से भरा पूरा है। इससे भी बड़ी 
बात यह है कि ये विशेषताएं निविवाद रूप से सत्य हैं, क्योंकि वें ७४ 
उत्पादन से ली गयी है। फिर भी यह्‌ चित्र उस चित्र की अ्रपेक्षा धुंध 
और भअ्रपर्याप्त लगेगा, जो हमारी यात्ना के श्रन्त में अनावृत होगा। उसी 
समय हमारे लिये वर्बर युग से सभ्यता के युग में संक्रमण का पूर्ण चित 
देना और यह दिखलाना संभव होगा कि इन दो युगों के बीच किंती 
मार्कें का अन्तर है। फिलहाल , मौगेन के युग-विभाजन को हम सामात्मीहत 
रूप मे इस तरह पेश कर सकते है: जांगल युग -वह काल जिसमे तलारे 
उपयोज्य प्राकृतिक पदार्थों के हस्तगतकरण की प्रधानतो थी। मनुष्य मुदपः 
तया वे श्रौजार ही तैयार करता था, जिनसे प्राकृतिक उपज को हस्तगत 
करने में मदद मिलती थी। वर्बर युग-वह काल जिसमे पशुन्पालत क्या 
खेती करने का ज्ञान प्राप्त हुआ, और जिसमे मानव क्रियाशीलता के दंग 
प्रकृति की उत्पादन-शक्ति को बढाने के तरीक़े सीखें गये। सभ्यता का मु 
बह काल जिसमे प्राकृतिक उपज को और भी बदलने का, सही मात है 
उद्योग का और कला का ज्ञान प्राप्त किया गया। 


र्‌ 
परिवार 


मौर्गेन ने, जिन्होंने अपने जीवन का अधिकतर भाग इरोक्वा लोगों के 
बीच बिताया था-ये लोग श्रभी तक न्यूयार्क राज्य मे रहते हैं और जिन्हें 
उनके एक कबीले ( सेनेका कबीले ) ने श्रंगीकार कर लिया था, इन लोगों 
में रक्‍त-सम्बद्धता की एक ऐसी व्यवस्था पायी जो उनके वास्तविक 
पारिवारिक सम्बन्धों से मेल न खाती थी। इन लोगों में यह नियम था 
कि एक-एक जोडा आपस में विवाह करता था, भर दोनों पक्षों मे से कोई 
भी आसानी से विवाह को भंग कर सकता था। मौर्गेत इस व्यवस्था को 
#बुग्म-्परिवार ” कहते श्रे। ऐसे किसी विवाहित जोड़े की सनन्‍्तान को सब 
लोग जानते-भावते थे, इसलिये इसमें तनिक भी सन्देह नहीं हो सकता था 
कि किसको किसका पिता, माता , पुत्त , पुत्री, भाई या बहन कहना चाहिये। 
पर वास्तव में इन शब्दों का श्रयोग विलकुल उल्टे ढंग से होता था। 
इरोकवा पुरुष न सिर्फ़ अपने बच्चों को, बल्कि अपने भाइयों के बच्चों को 
भौ, प्रुत्न भ्रोर पुत्री कहता है, भौर वे उसे पिता कहते हैं। दूतरी झोर, 
बह अपनी बहनों के बच्चों को भपना भाजा शौर भाजी कहता है झोर वे 
उसे मामा कहते हैं। इसो तरह, इरोक्वा स्वी स्वयं झपने बच्चों के साथ- 
साथ अपनी बहनों के बच्चों को भी पुत्र भौर पुत्री कहती है, और वे उसे 
माता कहते है। दूसरी भोर, वह भ्रपने भाइयों के बच्चों को भतीजा भौर 
भतीजी कहतो है, भौर वह स्वयं उनकी बुआ कहलातो है। इसी प्रकार, 
भाइयों के बच्चे एक दूसरे की भाई-बहन कहते हैं, भौर बहनों के बो 
भी एक दूसरे को यही कहकर पुकारते हैं। इसके विपरीत एक स्त्री के. 
भौर उसके भाई के बच्चे एक दूसरे को ममेरे-फूफेरे भाई-बहन कर 
ये केवल कौरे नाम नही है, वल्फि इन नामों से रक्त-सम्बन्ध के 
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सांपाश्विंकता , समानता श्रौर ग्रसमानता के बारे में, जो विचार प्रकट होते 
है, उनका वास्तव में चलन है। और इन विचारों के श्राधार पर रका- 
सम्बन्ध की एक पूरी विशद व्यवस्था टिकी हुई है जिसके द्वारा एक ब्य्हिं 
के सैकडो प्रकार के भिन्‍न सम्बन्धों को बताया जा सकता है। इसके भलावा 
यह व्यवस्था न सिर्फ सभी अमरीकी इंडियनों में पूरे तौर पर लागू पाठ 
जाती है (अ्रभी तक इसका कोई अपवाद नहीं मिला है), बल्कि भारत 
के श्रादिवासियों में, दक्षिण भारत में रहनेवाले द्वविड़ क़ृवीलों में भौर 
हिन्दुस्तान मे रहनेवाले गौड़ कृबीलों में भी यही व्यवस्था लगभग ज्यों बी 
त्यों श्रपरिवर्तित रूप में पायी जाती है। दक्षिण भारत के तामिल लोगो 
में तथा न्यूयार्क राज्य के सेनेका क़बीले के इरोक्वा लोगों में पाये जानेवाले 
खत-सम्बन्धों के रूप झाज भी दो सौ से भ्रधिक भिन्‍ल-मिन्‍्न रिश्तों के बोर 
में बिलकुल एक से है। और अमरीकी इंडियनों की ही भाति+ भारत 
इन कबीलो में भी परिवार के प्रचलित रूप से पैदा होनेवाले सम्बन्ध ख़ाः 
सम्बद्धता की व्यवस्था के उल्टे. हैं। 

इसका क्‍या कारण हो सकता है? जांगल युग तथा वर्बर युग में सभी 
जातियों की समाज-व्यवस्था मे रक्‍्त-सम्बन्धों का जो निर्णायक महत्त्व हीता 
है, उसको देखते हुए इतनी व्यापक रूप से प्रचलित व्यवस्था के महा 
को केवल शब्दजाल रचकर नहीं उडाया जा सकता। जो व्यवस्था सामात्यत: 
सारे भ्रमरीका में फैली हुई है, जो एशिया की एक बिलकुल दूसरी नं 
के लोगो मे भी पायी जाती है, और जिसके न्यूनाधिक परिवर्तित रूप प्रफ़ीकी 
और श्रास्ट्रेलिया में हर जगह खूब देखने को मिलते हैं, उसका ऐतिहा्ति+ 
कारण बताना आवश्यक है। उसे इस तरह नही उड़ाया जा सकता 
तरह, मिसाल के लिये, मैक-लेनन ने कोणशिश की है। पिता, स्वर 
भाई और बहन कोरे औपचारिक नाम नहीं हैं, वरन्‌ वे बिलकुल ही 
निश्चित प्रकार के तथा अत्यन्त गम्भीर पारस्परिक कर्तव्यों के थोतक हैं, 
जो अपने समग्र रूप में इन जातियो की सामाजिक रचना के मम ० 
हैं। और यह कारण ढढ़ लिया गया। सैडविच द्वीप ( हवाई ) में बर्तन 
शताब्दी के पूर्वार्ड मे परिवार का एक ऐसा रूप मौजूद था, जिसमे ऐऐ 
ही भा-बाप, भाई-बहन, बेटा-बेटी, चाचा-चाची, भतीजा-भतीजी होते थे 
जैसे कि रकक्‍्त-सम्वद्धता की अमरीकी तथा प्राचीन भारतीय व्यवस्था 
भ्रपेक्षित हैं। लेकिन भ्रजीब बात यह है कि हवाई में प्रचलित रतत-सम्बद्धता 
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की व्यवस्था वहां मौजूद परिवार के वास्तविक रूप से फिर अनमेल निकली। 
वहां बहनो और भाइयो के सभी लड़के-लड़किग्रां निरपवाद रूप से भाई- 
बहन समझे जाते हैं और वे अपनी मां और उसकी बहनों या अपने बाप 
और उसके भाइयों की ही नहीं, बल्कि श्रपने मां-बाप के सभी भाइयों और 
बहनों की समान रूप से सनन्‍्तान समझे जाते हैं। इस प्रकार जहां एक शोर 
रकत-सम्बद्धता की अमरीकी व्यवस्था परिवार के एक अधिक प्राचीन रूप 
की ओर संकेत करती है जिसका अस्तित्व श्रमरीका में तो श्रब लुप्त हो गया 
है परन्तु जो हवाई में दरप्सल अब भी क्रायम है, वहीं, दूसरी श्रोर हवाई 
की रक्त-सम्बद्धता की व्यवस्था परिवार के एक श्रौर भी आदिम रूप की 
श्रोर इंगित करती है, जिसके बारे में यद्यपि यह सिद्ध नहीं किया जा सकता 
कि इस समय भी उसका कही अस्तित्व है, तथापि यह मानना होगा कि 
उसका अस्तित्व भ्रवश्य ही रहा होगा, श्रन्यया उसके अनुरूप रक्त-सम्बद्धता 
की व्यवस्था का आविभवि नहीं हो सकता। इस संबंध में भौर्गन कहते है: 


“परिवार एक सक्रिय ठिद्धान्त का प्रतिनिधित्व करता है। वह 
कभी भी स्थिर तथा गतिशून्य नहीं होता, वल्कि निम्न रूप से सदा 
उच्चतर रूप की श्रोर अग्रसर होता है, उसी प्रकार जिस प्रकार पूरा 
समाज निम्न से उच्चतर शभ्रवस्था की ओर बढ़ता है। इसके विपरीत 
रक्‍्त-सम्बद्धता की व्यवस्थाएं निष्किय हैँ- भिन्न-भिन्न कालों मे, जिनके 
बीच समय का लम्बा व्यवधान होता है, परिवार ने जो प्रगति की 
है, उसे ये व्यवस्थाएं व्यतत करती हैं ओर ये मौलिक रूप से तभी 
बदलती हैं जब परिवार में मौलिक परिवर्तत हो चुका होता है। ” ० 


मार्स इस पर कहते हैं: “झोर यही बात राजनीतिक, क़ानूनी, 
धार्मिक तथा दार्शनिक भ्रणालियों पर भी लागू होती है।” परिवार तो 
जीवित शवस्था में रहता है, पर रक़्त-सम्बद्धता की व्यवस्था जड़ीभूत हो 
जाती है। रक््त-सम्बद्धता की व्यवस्था जबकि रूढ़िवद्ध रूप में विद्यमान रहतो 
है, तब परिवार विकसित होकर उसके आगे निकल जाता है। लेकिन जिस 
प्रकार, पेरिस के नजदीक प्राप्त एक पशु-कंकाल की शिशुघानी की हड्डियों 
से कूविए निश्चयपूर्दक इस निष्कर्प पर पहुंच सका कि यह कंकाल किसो 
शिशुधादी पशु का है, भौर इस प्रकार के पशु जो भव नहीं मिलते, उस 
क्षेत्र में कभी रहा करते थ्रे, उसी प्रकार इतिहास-क्रम में प्राप्त रक्त-सम्बद्धता 
की व्यवस्था से हम भी उतने ही निश्चयपूर्वक यह निष्फर्ष निकाल सकते 


रे६ 


कुछ दिनों से यह कहना फ़ैशन हो गया है कि मानवजाति के यौत- 
जीवन के इतिहास में इस प्रारम्भिक अ्रवस्था का अस्तित्व ही न था। उद्देश्य 
यह कि मानवजाति इस “कलंक ” से बच जाये। कहा जाता है कि ऐसी 
अवस्था का कही कोई प्रत्यक्ष सबूत नही मिलता। इसके अलावा ख़ास तौर 
पर बाकी पशु-लोक की दुहाई दी जाती है। इसी प्रेरणावश लेतूनों ते 
(' विवाह और परिवार का विकास”, १८८८१ ) ऐसे बहुत-से तथ्यों को 
जमा किया जिनसे सिद्ध होता था कि पशु-लोक में भी नीचे की प्रवस्या 
में ही पूर्ण रूप से अनियंत्रित यौन-सम्बन्ध पाये जाते है। परन्तु इन तमाम 
तथ्यों से मैं केवल एक ही परिणाम निकाल सकता हूं। वह यह कि जहा 
तक मनुष्य का और उसकी श्रादिम जीवनावस्था का सम्बन्ध है, इस तथ्यों 
से कुछ भी सिद्ध नहीं होता। यदि कशेरुक पशु लम्बे समय तक युरम 
जीवन व्यतीत करते है, तो इसके पर्याप्त शरीरक्रियात्मक कारण हो सकते 
हैं। उदाहरण के लिए, पक्षियों में मादा को अंडे सेने के दिनों में मदद की 
जरूरत होती है। वैसे भी पक्षियों में दृढ़ एकनिष्ठ परिवार के उदाहरणों 
से मनुष्य के बारे मे कुछ भी सिद्ध नहीं होता क्योंकि मनुष्य पक्षियों के 
वंशज नहीं है। और यदि एकनिप्ठ यौन-सम्बन्ध को ही नैतिकता की 
पराकाष्ठा समझा जाये तो हमे टेपवर्म को सर्वश्रेष्ठ समझना चाहिए, जिसके 
शरीर के ५० से २०० तक देहखंडों या भागी में से प्रत्येक मे तर भर 
मादा दोनों प्रकार का पूरा लैगिक उपकरण होता है, श्रौर जिसका हरा 
जीवन , इन भागों में से प्रत्येक में, स्वयं अपने साथ सहवास करने में 
बीतता है। लेकिन, यदि हम केवल स्तनघारी पशुप्नों पर विचार करें, 
त्तो हमे उनमें हर प्रकार का यौन-जीवन मिलता है। श्रनियंत्रित यौत-सम्बन्ध+ 
यूय-सम्बन्ध के चिह्त, एक नर-पशु का अनेक मादा-पशुों से गौत-सम्बन्ध 
भौर एकनिप्ठ यौन-सम्बन्ध-ये सभी रूप उनमें दिखायी देते है। केवल एक 
रूप-एक मादा-पशु का अनेक नर-पशुओं से सम्बन्ध-उसमें नहीं मिलता! 
इस रूप तक; केवल मनुष्य हो पहुंच सके। हमारे निकटत्म सम्बन्धी, 
चतुहँस्ती प्राणियों मे भी, नर और मादा के सम्बन्धों में हद दर्ज की 
विभिन्‍नता पायी जाती है! झौर यदि हम भपने दायरे को धौर भी सीमित 
करना चाहें भौर केवल चार तरह के पुरुषाभ वातरों पर विचार के ४ 
तो लेतू्नों रो हमे ज्ञात हो सकता है कि वे कभी एकमिप्ठ यौननजीवत 
व्यतीत करते है तो कभी बदुनिष्ठ जीवन झौर सोस्मुरे, जिरहें जिरोन्‍यूतोंते 
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उद्घृत किया है, कहते हैं कि वे एकनिप्ठ ही होते हैं।?? हाल मे प्रकाशित 
*मानव-विवाह का इतिहास” (लंदन, १८६१) में वेस्टरमार्क ने जो 
यह दावा किया है कि पुरुषाभ वानरों में एकनिष्ठ यौन-जीवन की प्रवृत्ति 
पायी जाती है, उप्तको भी कोई बहुत वड़ा संबंत नहीं माना जा सकता। 
संक्षेप में, ये सारी रिपोर्ट इस प्रकार की है कि ईमानदार लेतूर्नों को 
स्वीकार करना पड़ता है कि 


“स्तनधारी पशुओं में वौद्धिक विकास के स्तर तथा यौन-सम्बन्ध 
के रूप में कोई निश्चित सम्बन्ध नहीं पाया जाता। 


औ्रौर एस्पिनास मे ( पशु-समाज ', १८७७ ) तो साफ़-साफ़ कह डाला 
है कि ' 

“पशुग्रों में दिखायी पड़नेवाला सर्वोच्च सामाजिक रूप यूथ होता 
है। लगता है कि यूथ परिवारों को मिलाकर वना है, पर शुरू से 


ही परिवार तथा यूथ के बीच एक विरोध बना रहता है, वे एक 

दूसरे के उल्दें अनुपात में बढ़ते हैं।”? 

कपर की बातों से स्पष्ट ही जाता है कि हम प्रुरुषाभ वानरों के परिवार 
तथा अन्य सामाजिक समूहों के बारे मे निश्चित रूप से लगभग कुछ नहीं 
जानते । रिपोर्ट एक दूसरे की उत्टी हूँ। इसमें कोई आश्चर्य की बात भी 
नही है। मानवजाति के जांगल कबीलो तक के बारे में भी हमे जो रिपोर्ट 
मिली हैं, वे भी वहुत-स्ी बातों मे एक दूसरे की कितनी उल्टी हैं, भौर 
अभी उनका आलोचनात्मक अध्ययन तथा छानबीन करने को कितनी ज़रूरत 
है! फिर बानर-समाज का अध्ययन करना तो मानव-समाज से कही अ्रधिक 
कठिन है। इसलिये फ़िलहाल, हमें ऐसी एकदम अविश्वसनीय रिपोर्टों से 
निकाले गये हर परिणाम को नामंजूर कर देना चाहिये। 

लेकिन , एस्पिनास की पुस्तक का जो अंश हमने ऊपर उद्धृत किया 
है, उससे हमे एक अच्छा सुराग मिलता है। उन्होंने कहा है कि उच्चतर 
पशुओं में यूथ और परिवार एक दूसरे के पूरक नहीं होते, वल्कि विशेधी 
होते हैं। एस्पिनास ने बड़े स्पष्ट ढंग से इसका वर्णत किया है कि मैथुन- 
ऋतु आने पर नरन्पशुझ्ों की ईर्ष्या भावना किस भ्रकार प्रत्येक यूथ के 
सामाजिक सम्बन्ध को शिथिल कर देती है, या उसे अस्थायी रूप से भंग 
कर देती है। 
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“जहा परिवार घनिप्ठ रूप से एकजुट है, वहां यूथ शायद ही 
कभी अपवादस्वरूप पाया जाता हो। दूसरी शोर, जहां स्वच्छनद योत- 
सम्बन्ध या नर-पशु का झनेक मादा-पशुओं के साय सम्बन्ध सामान्यतः 
पाया जाता है, वहां लगभग स्वाभाविक रूप से यूथ का झाविरभव 
होता है... यूथ के झ्ाविर्भूत होने के लिये ग्रावश्यक होता है कि 
परिवार के सम्बन्ध ढीले पड गये हो और व्यप्टि फिर स्वतंत्र हो गयी 
हो! इसी लिये पक्षियों में संगठित वृन्द बहुत कम देखने में भाते हैं . .* 
दूसरी झोर चूकि स्तनधारी पशुओं में पशु परिवार में नहीं विलीन 
हो जाता, इसी लिये उनमें कमोवेश संग्रठित समाज पाये जातें हैं+»* 
अ्रतएवं यूथ की सामूहिक भावना ( सामूहिक प्रन्तःकरण ) का, उसके 
जन्म के समय, परिवार की सामूहिक भावना से बड़ा शत्रु शोर कोई 
नही हो सकता। हमे यह कहने में हिचकिचाना नहीं चाहिए कि यदि 
परिवार से ऊंचा कोई सामाजिक रूप विकसित हो पाया है, तो उसका 
केवल एक यही कारण हो सकता है कि उस रूप में ऐसे परिवार समाविष्ट 
हुए जिनमे बुनियादी परिवर्तन हो चुका था। श्रौर इस बात से यह 
सम्भावना नप्ट नहीं हो जाती कि ठीक इसी कारण ये परिवार, बाद में 
पहले से कहीं भ्रधिक उपयुक्त परिस्थितियां उत्पन्त होने पर , फिर अपनी 
रखना करने में सफल हुए।” (एस्पिनास , उपरोवत पुस्तक, जिरो-ज्यूलो 
द्वारा, १८८४ में प्रकाशित विवाह और परिवार की उत्पत्ति! गैं। 
पृष्ठ ५१८-५२० पर उद्धृत। ) 


इससे यह स्पप्ट हो जाता है कि मानव-समाजों के बारे मे निष्कर्ष 
लिकालने के लिये पशु-समाजों का कुछ महत्त्व निस्संदेह है, पर वह केबल 
नकारात्मक प्रकार का महत्त्व है। जहा तक हम पता लगा सके है, उच्चतर 
कशेरक दंडियो मे केवल दो प्रकार के परिवार होते हैं: भ्रनेक मादा-पशुझ 
के साथ एक नर का परिवार, भ्रथवा एक-एक युग्म। दोनों सूरतों में नर 
केवल एक हो सकता है, यानी पति सिर्फ एक हो सकता है। नर की 
भावना , जो परिवार का सम्बन्ध-सूत्र है श्रौर उसकी सीमा भी , पशु-परिवार 
को यूथ का विरोधी वना देती है। मैथुन-ऋतु झाने पर, उच्चतर सामाजिक 
रूप , यूथ कही पर बिलकुल असम्मद हो जाता है, कही पर ढीला पे 
जाता है या एकदम टूठ जाता है; और यदि अच्छी हालत में रहता है 
तो भी नर की ईर्प्प के कारण उसके आगे के विकास में बाधा पड़ती है। 
इसी एक बात से सिद्ध हो जाता है कि पश-परिवार झौर झादिम मातयेंट 
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समाज, ये दो श्रतमेल चीजें हूँ। पशु-अवस्था से ऊपर उठते हुए मनृष्य 
को या तो परिवार का कोई ज्ञान नहीं था, और यदि था तो ऐसे परिवार 
का जो पशुओ में नहीं पाया जाता। वेस्टरमार्क ने शिकारियों की रिपोर्टो 
के आधार पर कहा है कि गोरिल्ला और विम्पाजी वानरों में समूहशीलता 
का उच्चतम रूप युग्म होता है। इस रूप में, यानी पृथक युग्मों के रूप 
मे भी, वह निहत्या जीव, जो मानव-अवस्था मे प्रवेश कर रहा था, छोटी 
संख्या में, जीवित रह सकता था। परन्तु पशु-अवस्था से निकलने के तिये, 
प्रकृति भे ज्ञात इस सबसे महान प्रगति के लिये, एक और तत्त्व की 
आवश्यकता थी। उसके लिये आवश्यक था कि व्यक्ति की अपनी रक्षा 
करने की अपर्याप्त शक्ति का स्थान यूंथ की सामूहिक शक्ति और संयुक्त 
प्रयत्त ले ले। पुरुपाभ वानर आजकल जिन परिस्थितियों मे रहते हैँ, वैसी 
ही परिस्थितियों से मानव-अरवस्था में संक्रमण एकदम असम्भव होगा। ये 
वानर तो विकास के भुख्य क्रम से अलग हो गयी ऐसी शाखा प्रतीत होते' 
हैं, जो श्रव लुप्त हो जाने को है, या जो कम से कम, पतनोन्‍्मुख झवस्था 
में है। श्रतएव , उनके परिवारों के रूपी में श्रोर आदिम मानव के परिवारों 
के रूपो में देखी गयी सभानता के आधार पर जो निष्कर्ष निकाले जाते है, 
उस्हें नामंडुए कर देसे के लिये यही अकेला कारण पर्याप्त है। केवल बड़े- 
बड़े और स्थायी यूथों में रहते हुए ही पशु-अ्वस्था से मानव-अवस्था में 
संक्रण सभव था। और इन यूथों के निर्माण की पहली शर्ते यह थी कि 
वयस्क नरों के बीच पारस्परिक सहनशीलता हो भर वे ईर्प्पा भावना से 
मुक्त हों। गौर सचमुच परिवार का बह सबसे प्रुराता, सबसे झ्रादिम रूप 
कोनसा है, जिसका इतिहास में अकाट्य श्रमाण मिलता है ओर जो झ्ाज 
भी कही-कही देखने में आ्राता है? वह है यूथ-विवाह का रूप, जिसमें पुरुषों 
के एक पूरे दल का नारियों के एक पूरे दल के साथ सम्बन्ध होता है, 
भ्रौर जिसमे ईरपप्या भावना के लिए नहीं के बरावर स्थान होता है। इसके 
भ्रलावा, विकास की एक प्रागे की मंजिल में, हम बहु-पति विवाह की 

भ्रसाधारण प्रथा पाते हैं, जो ईरप्या भावना के और भी अ्रधिक विरुद्ध है, 

और इसलिये जो पशुभ्रो में विलकुल ही नही पायी जाती। परन्तु यूथ-विवाह 

के जिन रूपो की हमे जानकारी है, उनके साथ ऐसी पेचीदा परिस्थितियां 

जूडी हुई हैं कि लाजिमी तौर पर उनसे यह प्रकट होता है कि उनके पहले 

योन-सम्बन्धी के कुछ श्रधिक सरल रूप प्रचलित थे। और इस प्रवदगर भ्रन्तिम 
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विश्लेषण में, उनसे ग्रनियंत्रित यौन-सम्बन्धों के एक युग का संकेत मिलता 
है, जो वही यग था जब पशु-भवस्था से मानवनअवस्था में संक्रमण हो रहा 
था। इसलिये, पशुश्रो मे पाये जानेवाले यौत-सम्बन्धों के रूपों का प्रध्यवत 
करने पर हम फिर उसी बिन्दु पर लौट भाते हैँ, जिस बिन्दु से हमें यह 
अ्रध्ययन अंतिम रुप से झागे वढानेवाला था। 

अस्तु , श्रनियत्रित यौन-सम्बन्ध का यया श्र्थ है? इसका प्र्थ यह है 
कि भश्राजकल यौन-सम्बन्ध पर जो प्रतिबंध लगे हुए हैं, या जो पहले जमाने 
में लगे हुए थे, वे तब नहीं थे। ईर्ष्या ले जो प्राचीर यड़ी की थी, उम्तको 
हहते हुए हम देख चुके है। यदि कोई वात निश्चित है तो यह कि ईर्प्य 
की भावना श्रपेक्षाइतर विलव से विकसित हुईं। यही बात श्रगम्यागमत की 
धारणा पर लागू होती है। शुरू में न केवल भाई-बहन पति-पत्नी के रूप 
में रहते थे, वल्कि भनेक जनो में श्राज भी माता-पिता शरर उनकी सत्तानों 
के बीच यौन-सम्बन्ध की इजाजत है। वैक्रोफट ने (“उत्तरी शभ्रमरीका कै 
प्रशान्त राज्यों की श्रादिवासी नस्‍्ले', १८७५, खंड १२४) बताया है कि 
बेरिग जलडमरूमध्य के कावियट लोगो मे, श्रत्ास्का के नजदीक रहनेवाते 
काडियक लोगों मे, झौर ब्रिटिश उत्तरी श्रमरीका के भन्दरूनी प्रदेश मे 
रहनेवाले टिनेह लोगो मे यह चीज़ भ्रब भी पायी जाती है। लेतू्तों ने इसी 
प्रथा की रिपोर्टे चिप्पेवा क़बीले के श्रमरीकी इंडियनों, चिली के रहतेवाते 
कूकू लोगो, कैरीबियत लोगो भ्रौर हिन्दचीन के कारेन लोगो के बारे में.जमा: 
की हैँ। पार्यवो, फारसियों, शको और हूणों ,झ्ादि के बारे में जो वर्णन 
प्राचीन यूनानियों तथा रोमन लोगो मे मिलते है, उनका तो जिक्र ही क्या। 
अ्रगम्यागमन का आविष्कार ,होने के पहले (और है यह एक प्राविष्कार 
ही, और वह भी अत्यन्त मूल्यवान ), माता-पिता तथा उनकी सन्तान के 
बीच यौन-सम्बन्ध दो अलग-अलग पीढ़ियो के अन्य व्यक्तियों के योव-सस्बस्ध 
से अधिक घृणास्पद नहीं हो सकता था। दो भिन्‍न पीढ़ियों के व्यक्तियों 
के बीच ऐसा गौन-सम्बन्ध तो आज दकियानूसी से दकियानूसी देश मे भी 
पाया जाता है ओर लोग उस पर बहुत ज़्यादा नाक-भों नही घ्लिकोड़ते। 
बल्कि सच तो यह है कि साठ वर्ष से ऊपर की बूढी “क्रुमारियां” तक 
कभी-कभी , यदि उनके पास काफी दौलत होती है, तो तीस वर्ष के करीब 
के नौजवानों से विवाह कश्ती देखी जाती है। परिवार के उन सबसे श्रादिम 
रूपो से, जिनकी हमे जानकारी है, “यदि हम भगम्यागमन की 
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को - जो हमारी अपनी धारणाओं से बितकुल भिन्‍त्र और प्रायः उनकी उल्टी 
हैं -भ्लग कर दें, तो यौन-सम्बन्ध का ऐसा रूप रह जाता है जिसे केवल 
अनियंत्रित ही कहा जा सकता है। अनियंत्रित इस माने में कि उस पर 
अभी वे बंधन नहीं लगें थे जो वाद में रीति-रिवाजों ने लगा दिये। इसका 
अर्थ आवश्यक रूप से यह नहीं होता कि यौत-सम्बन्धों के मामले में रोजाना 
गड़बड़ी रहती थी। अस्थायी काल के लिये पृथक युम्मीं का भस्तित्व वर्जित 
न थां; वल्कि सच तो यह है कि यूथ-विवाह मे भी अब अधिकतर ऐसे 
ही युग्म देखने में आते हैं। यदि वेस्टरमार्क की, जो यौन-सम्बन्धों के इस 
आदिस रूप को मानने से इनकार करनेवाज़ों की जमात में सबसे नये शरीक 
होनेवालो में है, विवाह की परिभाषा यह है कि जहां कही पुरुष और 
मारी बच्चा पैदा होने के समय तक साथ रहते हैं, वहीं विवाह है, ती 
कहा जा सकता हैं कि इस प्रकार का विवाह स्वच्छन्द यॉन-सम्बन्धों की 
परिस्थितियों भें भी श्रासानी से हो सकता था, और उससे स्वच्छन्दता 
में, भर्थात्‌ भौन-सम्बन्धी पर रीति-रिवाजों के बनाये हुए बंधनों के अभाव 
की स्थिति में, कोई श्रत्तर नही पड़ेगा। वेस्टरमार्क विस्संदेह यह दृष्टिकोण 
लेकर चलते है कि 

“स्वच्छन्द यौन-सम्बन्धी का श्रर्थ व्यक्तिगत इच्छाप्रों का दमन 

है”, भौर इसलिए “उसका सवसे सच्चा रूप वेश्यावृत्ति है”। 


इसके विपरीत मेरा विचार यह है कि जब तक हम आदिम 
परिस्थितियों को चकलाघर के चश्मों से देखना बन्द नहीं करेगे, तब तक 
हम उन्हें जरा भी नहीं समझ पायेगे। यूथ-विवाह पर विचार करते समय 
हम इस बात का फिर ज़िक्र करेंगे। * 

मौर्गेन के अनुसार, स्वच्छन्द योन-सम्वन्धों को इस आदिस अवस्था 
से, शायद बहुत शुरू में ही, परिवार के इन रूपों का विकास हुआ था: 

१. रक्‍्तसम्बंद्ध परिवार-यह परिवार को पहली अ्रवस्था है। यहा 
विवाह पीढ़ियों के अनुसार यूथों मे होता है। परिवार की सोमा के अन्दर 
सभी दादा-दादियां एक दूसरे के पत्तिनपत्वी होते हैं। उनके बच्चों की, यानी 
माताप्रों श्र पिताझ्ों की भी यही स्थिति होती है। श्र उनके बच्चों से 
फिर समान पतिन्पत्तियों का एक तीसरा दायरा तैयार हो जाता है। इनके 
बच्चे - पहली पीढ़ी के परपोते और परपोतिया-चौये दायरे के पत्ति-पत्नी 
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होते है। इस प्रकार, परिवार के इस रुप में, केवल परूर्वज भौर बंगग, 
यानी माता-पिता श्रौर उनके बच्चे ( हमारी श्राजकंल की भाषा में ) एक 
दूसरे के साथ विवाह के श्रधिकार तथा जिम्मेदारियां ग्रहण नहीं कर सकते। 
सगे भाई-बहन , पास के भर दूर के चचेरे, फुफेरे, ममेरे भाई-बहन, गये 
एक दुसरे के भाई-बहन होते हैँ और ठोक इसो लिये वे सब एक दूसरे 
के पति-पत्नी होते हैं। इस अवस्था मे, भाई-बहन के सम्बन्ध में यह बाते 
शामिल है कि वे एक दूसरे के साथ हस्व मामूल संभोग करते है।* ऐसे 





* बैगनर की रचना “निवेलुग” में श्रादिम काल का जो एकदम झूठ 
बर्णण दिया गया है, उसके बारे में मावर्स ने एक पत्र मेंः* बहुत ही कड़े 
शब्दों मे अपना मत भ्रकूट किया है। यह पत्न उन्होंने १८८२ के वसस्त मे 
लिखा था। “वधू के रूप में भाई अपनी वहत का झालिंगन करे, यह कहां 
बया किसी ने कभी सुनी है?” भर वैगनर के इन “” विलासी देवताप्रों को री 
जो काफी आ्राधुनिक ढेंग से अपने प्रेम-व्यापार में कौटुम्विक व्यभिचार का 
भी भोड़ा-सा पुट दिया करते थे, माक्स ने यह उत्तर दिया था: हझा 
४३५०४ ही पत्नी होती थी भ्रौर उस समय यही मेतिक था।” (एंगेल्स 
का नोट॥ 

वैगनर के एक फ्रांसीती मित्न श्रौर प्रशंसक इस टिप्पणी से सहमत नहीं 
है। वह इस बात की ओर संकेत करते है कि प्राचीन ' एड़ा ”*-- झोगिस्देका ! 
में, जिसे बैगनर ने अपने आदर्श के रूप में लिया था, लोकी इन शब्दो 
में फ्रिया को उलाहना देता है: “तूने अपने भाई को देवताओं के सामने 
आलिंगन किया है।” उनका दावा है कि उस वक़्त तक भाई और बहने 
का विवाह वर्जित हो चुका था। “ओोगिस्द्रेका' काव्य उस काल का 
प्रतिबिभ्ब है जबकि पौराणिक गायाग्रों में लोगो को ज़रा भी विश्वास नहीं 
रह गया था। वह देवताओं पर बिलकुल लूकियत नुमा व्यंग्य है। यदि लीती 
मेफिस्टोफीलीस की तरह इस प्रकार फ्रिया को उलाहता देता है, वो यह 
बात बैंगनर के खिलाफ पड़ती है। इस काव्य में थोड़ा और आ्रागे न्‍्योई 
से लोकी यह भी कहता है कि “अपनी बहन की कोख से तुमने (ऐसा ) 
एक पुत्र पैदा किया / (शा 5पञण ांधा हब्दाव आदशानग68)॥ सब 
प्रासा नहीं, बल्कि बाता गण का था ओर “इंगलिंग वीर-गाथा” में वह 
कहता है कि वाना-देश में भाईयों और बहनो की शादियों का चलते था। 
लेकिन झ्ासाओ से ऐसी प्रथा नहीं थी।** इससे यह प्रतीत होता है कि बातों 
गण झासा लोगो से अधिक पुराने देवता थे। बहरहाल, न्‍्योंदे आसाशा 
के बीच बराबरी के दर्ज पर रहता था और इसलिये ओगिस्ट्रेका ' से अर्मेले 
में तो यह सिद्ध होता है कि जिस समय नाखे मे देवताओं की बीर-यायामों 
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एक ठेठ परिवार में एक माता-पिता के वंशर्ज होगे और फिर उनमें प्रत्येक 
पीढ़ी के ये वंशज, सब के सब, एक दूसरे के भाई-बहन होंगे और ठीक 
इसी कारण वे सब एक दूसरे के पति-पत्नी भी होगे। 

रवतसम्बद्ध परिवार एकदम मिट गया है! असंस्कृत से असंस्कृत जातियों 
में भी; जिनका इतिहास को ज्ञान है, परिवार के इस रूप का कोई ऐसा 
सबूत नहीं मिलता जिसकी जांच की जा सके। परन्तु हवाई द्वीपसंमूह में पायी 
जानेवाली रकत-सम्बद्धता की व्यवस्था, जो झ्राज भी पोलिनेशिया के सभी 
द्वीपों में प्रचलित है, हमे इस निष्कर्ष पर पहुंचने को बाध्य कर देती है 
कि परिवार का यह रूप कभी' ज़रूर रहा होगा। उसमें रकत-सम्बद्धता 
के ऐसे दर्ण मिलते हैं जो परिवार के इस रूप के अन्तगत ही उत्पन्न ही 
सकते है। भ्रौर परिवार का आगे का विकास भी, जोकि इस रूप को एक 
आवश्यक प्रारम्भिक अ्रवस्था मानकर ही चलता है, हमें इस मतीजें पर 
पहुंचने को मजबूर करता है। 

२. पुनालुभ्रान परिवार। यदि परिवार के सम्ठन मे प्रगति का पहला 
कदम यह था कि माता-पिता और सनन्‍्तान को पारस्परिक यौन-सम्बन्धों 
से भ्रलग कर दिया गया तो उसका दूसरा क़दम यह था कि भाइयों शौर 
बहनों को भी अलग कर दिया गया। चूकि भाई-बहन की आयु अधिक समान 
होतो भी, इसलिये उन्हे अलग करना पहले क़दम से कहीं भ्रधिक महत्त्वपूर्ण 
ओऔर साथ ही अधिक कठिन भी था। यह कदम धीरे-धीरे ही उठाया गया 
था। पहले शायद सगे भाईयों और वहतों (एक ही मां की संतान ) के 
यौत-सम्बन्ध पर रोक लगायी गयी होगी। वह भी शुरू में सिर्फ इबके-दुकके 
मामली में लगी होगी, भर बाद में यह नियम बन गया होंगा (हवाई 

वर्तमान शताब्दी तक इस नियम के अपवाद मोजूद थे )। ब्रा 
अन्त मे, बढते-बढ़ते, रिश्ते के भाई-बहनों के - मा, हमारी आजकल 


की सुप्टि हुई, उस समय भाइयों और बहनों का "विवाह, कम से कम 
देवताओं में, बुरा नहीं माना जाता था। यदि वैगनर के लिये सफाई हो 
देनी है तो शायद “एड्डा ' काव्य के बजाय ग्रेटे का साक्ष्य देना बेहतर होगा, 
क्योकि गैंटे ने अपने स्ियों के घार्मिक आत्मसमपंण के बारे में ऐसी ही 
गलती की है और उसको झाधुनिक वेश्यावृत्ति से बहुत ज्यादा मिला दिया 
है। (चौथे संस्करण में एंगेल्स का नोट ) 


4>40 न 


फ्री भाषा में, सगे या दुर के मौसेरे, चचेरे या फुफेरे भाईवहों 
के विवाह पर रोक लगा दी गयी होगी। मौर्गन के शब्दों में यह 
क्रिया “ मैसगिक चयन के सिद्धान्त की कार्य -प्रणाली का एक भच्छा उदाहरण है।” 

इस बात में तनिक भी संदेह नहीं है कि जिन क़वीलों में इस कदम 
के द्वारा कुटुम्ब में श्रगम्यागमन पर रोक लग गयी थी, उन्होंने झनिवाय्यतः 
उन कबीलो के मुकाबले में कही जल्दी भौर अ्रधिक पूर्ण विकास किया, 
जिनमे भाई-बहनो के बीच श्रन्तविंवाह नियम था, भौर आवश्यक कर्तव्य 
भी। श्रौर इस कदम का कितना जबर्दस्त श्रसर पड़ा, यह गो की 
सस्थापना से सिद्ध होता है जो सीधे-सीधे इसी क़दम से पैदा हुई, पर 
उसके कही श्रागे निकल गयी। गोत्न बर्बेर युग में संसार की यदि सभी 
नही तो अ्रधिकतर जातियों के सामाजिक संगठन का झाधार था, प्र 
यूनान तथा रोम में तो हम इससे सीधे सम्यता के युग में प्रवेश कर 
जाते हैं। 

प्रत्येक आदिम परिवार भ्रधिक से भ्रधिक दो-चार पीढ़ियों तक चलकर 
बंट जाता था। बर्बर युंग की मध्यम अ्रवस्था के उत्तर काल तक, हर 
जगह बिना किसी श्रपवाद के, भ्रादिम कुदुम्ब-समुदायों मे ही रहने का 
चलन था। और उसके कारण कुटुम्ब-समुदाय के श्राकार और विस्तार की 
एक विशेष दीर्घतम सीमा निश्चित हो जाती थी, जो परिस्थितियी के 
अनुसार बदलती रहती थी, परल्तु भ्रत्येक स्थान मे बहुत ऊँछ निश्चित 
रहती थी। जब एक मां के बच्चों के बीच सम्भोग बुरा समझा जाने लगा; 
तो लाजिमी था कि इस नये विचार का पुराने कुटुम्ब-समुदायों के विभाजव 
पर तथा नये कुदुम्ब-समुदायों (निश्ाब्डआशावध्ग) की स्थापता 
भ्रसर पडे (पर यह ज़रूरी नहीं था कि ये नये समुदाय यूथ-परिवार के 
एकरूप हो )। बहनो का एक अथवा भ्रमेक समूह एक कुटुम्ब का मूल-केद 
बन जाते थे, जबकि उनके सगे भाई दूसरे कुटुम्ब का मूल-केल्र बन जाति 
थे। रक्तसम्बद्ध से, इस ढंग से या इससे मिलते-जुलते किसी भौर ढंग से, 
परिवार का वह रूप उत्पन्त होता है जिसे मौत परुतालुआन परिवार कहते 
है। हवाई की प्रथा के अनुसार कई बहनों के-वे सभी बहनें हो या 
की (यानी प्रथम या द्वितीय कोटि के संबंध से या और दुर के सबंध स 
चचेरी , मेरी, फुफेरी बहने ) -कुछ समाव पति होते थे, जिनकी वे समीर 
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रूप से पत्नियां हुआ करती थीं। परन्तु उतके भाइयों को इस सम्बन्ध से 
झलग रखा जाता था, यानी वे उनके पति नहीं हो सकते थे। ये पति भव 
एक दूसरे को भाई नहीं कहते थे -और वास्तव में अब उनका भाई होता 
झावश्यक भो नहीं था-बल्कि “पुमालुआ” कहते थे, जिसका भ्र्थ है 
झन्तरंग सखा, या 855026 इसी प्रकार, भाईयों का एक दल-वबे सगे 
भाई हीं या रिश्ते के-कुछ स्त्रियों के साथ विवाह-सम्बन्ध में बधा होता 
था। पर ये स्त्रिया उनकी बहनें नहों होती थी; और ये स्त्रिया भी एक 
दूसरे को “पुनालुश्ना ” कहती थी। परिवार के ढाचे शाशरीशाणिग्राशीणए 
का यह प्राचीन रूप था; वाद में इसमे कई परिवर्तत हुए। इस संगठन 
की बुनियादी विशेषता यह थी कि परिवार के एक निश्चित दायरे में पतियों 
और पत्नियो का एक पारस्परिक समुदाय होता था, पर पत्नियों के भाई- 
पहले सगे भाई और बाद में रिश्ते के भाई भी-इस दायरे से अलग रखे 
जाते थे, शोर उसी प्रकार दूसरी ओर पतियों की बहनें भी इस दायरे से 
अलग रखी जाती थी। 

अमरीका में पापी गयी रहत-सम्वन्ध व्यवस्था से पारिवारिक सम्बन्धो 
की जो श्रेणिया निकलती है, उनमें से एक-एक परिवार के इस रूप में 
मिल जाती है। मेरी मां को बहनों के वच्चे उसके भी बच्चे रहते हैं, 
मेरे पिता के भाइयों के वच्चे उसी प्रकार मेरे पिता के बच्चे भी रहते 
हैं; भौर वे सब मेरे भाई-बहन होते है। परन्तु मेरी भा के भाइयों के बच्चे 
अब उसके भत्तीजे-भतीजियां कहलाते हैं, मेरे पिता की बहनों के बच्चे उसके 
भाजे-भांजिया कहलाते है। झौर ये सब मेरे ममेरे या फुफेरे भाई-वहत 
कहलाते है। मेरी मां की बहनों के पति उसके भी पति होते हैं प्लौर उसी 
प्रकार मेरे पिता के भाइयों की पत्नियां उसकी भी पत्निया होती है। वास्तव 
भे ऐसा हमेशा नही भी होता, तो भी सिद्धान्त मे तो ये सम्बन्ध माने ही 
जाते हैं! परन्तु भाइयों श्रौर बहनों के यौन-सम्बन्ध पर सामाजिक प्रतिबंध 
लग जाने के फलस्वरूप अब रिश्ते के भाई-बहन, जो पहले बिता भेदभाव 
के भाई-बहन ही समझे जाते थे, अब दो दर्जो में बंट गये: कुछ पहले की 
ही तरह (दूर के रिश्ते के) भाई-बहन ही रहे; वाकी को, एक ओर 
भाइयी के बच्चों को और दूसरों ओर बहनो के बच्चों को , श्रव एक दूसरे. 
के भाई-बहन नहीं समझा जा सकता था, उनकी समाव माता , समान पिता , 
अथवा समान माता-पिता नहीं हो सकते थे। इसलिये अब पहली वार 
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भतीजो-भतीजियों का, ममेरे और फुफेरे भाई-बहनों का, एक नया दर्जा 
बनाना आवश्यक हुआ-जो परिवार की पुरानी व्यवस्था में विलकुल 
बेमानी होता। रक्‍्त-सम्बन्ध की अमरीका में पायी गयी व्यवस्था , जो किसी 
भी प्रकार के व्यक्तिगत विवाह पर आधारित परिवार की दृष्टि से बिलकुल 
बेबकूफी मालूम पड़ती है, पुनालुआन परिवार के बिलकुल उपयुक्त पिंड 
होती है, उस व्यवस्था की एक-एक बात पुमालुआन परिवार के आधार पर 
स्वाभाविक और विवेकपूर्ण सिद्ध हो जाती है। जिस हद तक रक्तन-सम्बद्धता 
की यह व्यवस्था प्रचलित थी, कम से कम ठीक उसी हद तक पुनातुआन 
परिवार या उससे मिलता-जुलता कोई रूप भी प्रचलित रहा होगा। 

यह सिद्ध हो चुका है कि परिवार का यह रूप हवाई में मौजूद था; 
और यदि प्रमरीका में स्पेन से आये हुए ईश्वर के विशेष हंपापात्ि 
मिशनरी लोग इन गैर-ईसाई यौतन-सम्बन्धो को केवल “पापाचार” ने 
समझते , तो शायद सारे पोलिनेशिया मे परिवार के इस रूप का अरस्तिते 
सिद्ध किया जा सकता था। सीजर के काल मे ब्रिटन ,लोग वर्बर युग को 
मध्यम अवस्था में थे। अ्तएव जब हम सीजर के लिखे हुए वर्णन में 
हैं कि “दस-दस और बारह-बारह के दलो में वे लोग सामूहिक रूप से 
पत्निया रखते थे, और अधिकतर भाई-भाई साथ रहते थे भ्रौर मारता 
पिता सन्‍्तानों के साथ रहते थे,” तो स्पष्ट है कि, हम इसे यूथ-विवाह 
के रुप में ही ग्रहण करके समझ सकते है। वर्बर युग की माताओं के दर्स 
या बारह पुत्त इतने बडे नहीं हो सकते थे कि थे सामूहिक रूप से पलिया 
रुख सकते , परन्तु अमरीका में पायी गयी रक्त-सम्वन्ध व्यवस्था मे , जो पुवाजुपान 
परिवार के अनुरूप है, भाइयो की सख्या बहुत बड़ी होती है, क्योंकि हर 
.पुमुष के पास के था दुर के भाई भी उसके सगे भाई की तरह ही भोग 


» भ्रव इसमे तनिक भी सन्देह नहीं हो सकता कि स्वच्छन्द यौत- 
सम्भोग, उनके तथाकथित «्णाएवि्णष्टणा/ के वे चिह्न गिर 
बायोफेन/ शझ्रपनी खोज समझते थे, यूथ-विवाह की श्रोर सकेत करते हैं। 
“थदि बाखोफेन इन “पुनालुआन” विवाहों को “अवैध ' समझते हैं. 
उस युग का ब्रादमी ग्राजकल के, पास के या दूर के चचेरे भर में 
भाई-चहनो के बीच होनेवाले अधिकतर विवाहो को पापाचार, यानी रवी 
सम्बद्ध भाइयों भौर बहनों के बीच विवाह समझेगा।”” (मार्स ) 
( एंगेल्स का नोट ) 
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जाते हैँं। “माता-पिता सन्‍्तानों के साथ रहते थे,” यह कथन शायद सीजर 
को गलतफहमी का परिणाम है। हा, इस व्यवस्था मे यह अ्रसम्भव नहीं 
है कि पिता शौर पुत्र या माता भर पुत्री एक ही विवाहन्यूथ में हो, 
गोकि बाप और बेंटी, या मा और बेटे उसमे नहीं रह सकते थे। इसो 
प्रकार हेरोडोट्स ओर श्रत्य प्राचीन लेखकों ने जांगल तथा बर्बर लोगों 
में सामूहिक पत्नियों का जो वर्णन किया है, वह भी परिवार के इसी या 
इससे मिलते-जुलते यूथ-विवाह के रूप के आधार पर ही सरलता से समझ 
में श्राता है। वाटसन और के ने अपनी पुस्तक 7४6 72097 थे सावीद 
मे ब्रबध मे( गगा के उत्तर में) रहनेवाले ठाकुरों का जो वर्णन दिया है, 
उस पर भी यही बात लागू होती है। उन्होंने इन लोगों के बारे में 
लिखा है: 

"वे बड़ेंबडे समुदायों में (योन-सम्बन्धो की दृष्ठि से) बिना 

किसी भेदभाव के साथ रहते ये और जव दो व्यक्ति विवाहित माते 

जाते थे, उनका विवाह-सम्बन्ध माममात्न के लिये ही होता था।” 

अधिकतर स्थानों में मालूम होता है कि गोत्न सीधे पुनालुआन' परिवार 
से उत्पन्न हुए। हां, वैसे भ्रास्ट्रेलिया की वर्ग-व्यवस्था से भी इसकी शुरूआत 
हो सकती थी। » श्रास्ट्रेलियावासियों में थोत्न तो होते हैं, पर उनमे पुनालुआन 
परिवार नहीं होता, उनमे यूथ-विवाह्‌ का एक अश्रधिक कुघड़ रूप पाया 
जाता है। 

यूथ-विवाह के सभी रूपो में, इस बात का निश्चय नहीं होता कि 
बच्चे का पिता कौन है। पर इसका निश्चय होता है कि बच्चे की माता 
कौन है। मद्यपि मां इस कुल परिवार के सभ्ती बच्चों को अपनी सनन्‍्तान 
कहती है, और उन सभी के भ्रति उसे माता के कर्त्तव्य का पालन करना 
पडता है, तथापि वह यह तो जानती ही है कि उसकी सभी सन्तान कौनसी 
है। अत्तएव यह स्पप्ट हो जाता है कि जहां कही यूथ-विवाह का चलन 
होता है, वहा केवल मां के वंशजो का ही पता चल सकता है, और मा 
ही के नाम से वंश चलता है। सभी जायल लोगों में तथा वर्बेर युग की 
निम्म अवस्था में पाये जानेवाले लोगों मे, वास्तव में यही बात देखी जाती 
है ओर बाखोफेत को दूसरी वड़ी उपलब्धि यह थी कि उन्होंने सबसे पहले 
इसका पता लगाया था। केवल माता के द्वारा वंश का पता लगने तथा 
इससे कालात्तर में उत्पन्न होनेवाले उत्तराधिकार-सम्बन्धों को बाक्षोफ्रेन 
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मातृ-सत्ता के नाम से पुकारते हैं! संक्षिप्तता की दृष्टि से मैं भी इसी नाम 
का प्रयोग करूगा। परन्तु, यह नाम बहुत उपयुक्त नही है, क्योकि समाज 
के विकास की इस अवस्था में अभी कानूनी अर्थ में सत्ता जैसी कोई चीज 
नही उत्पन्न हुईं है। 

अब यदि पुनालझ्रान परिवार के दो ठेठ समूहों में से हम किसी एक 
को ले, जिसमे सगी तथा रिण्ते की बहनें (एक पीढ़ी के झ्रन्तर से, दी 
या और भी अधिक पीढियो के अ्रन्तर से बंशजायें ) शामिल है शौर उनके 
साथ-साथ उनके बच्चे और उनके सगे या मौसेरे भाई (जो हमारी मान्यता 
के अनुसार उनके पति नहीं होते ) भी शामिल है, तो हम पायेगे कि ठीक 
ये ही थे लोग है जो बाद में चलकर , अपने प्रारम्भिक रूप मे गोत् के सदस्य 
होते हैं। इस सब लोगो की एक समान पूर्वजा होती है, जिसकी वंशजार्य 
परीढी-दर-पीढ़ी झ्रापम में बहनें होती है, इसी नाते होती है कि वे उसकी 
वंशजामे हैं। परन्तु इन बहनो के पति लोग श्रव उनके भाई नहीं हो सकते, 
यानी वे उसी एक पूर्वज के वंशज नहीं हो सकते, और इसलिये वे उ्म 
रकतसम्बद्ध समूह के, जो बाद में गोत्न कहलाने लगा, सदस्य भी नही हो 
सकते। परन्तु उनके बच्चे इस समूह में होते हैं, क्योकि मातृ-परम्परा ही 
असन्दिग्ध होने के कारण निर्णायक महत्त्व रखती है। जब एक वार उंयादा 
से ज्यादा दूर के रिश्ते के मौसेरे भाई-वहनों समेत तमाम भाई-बहनों कै 
यौन-सम्बन्ध पर प्रतिबंध स्थापित हो जाता है, तो उपरोक्त समूह गोत 
में बदल जाता है-यानी, तव वह मातृ-वंशी ऐसे रक्त-सम्बन्धियों रु 
एक बहुत सझ्ती के साथ सीमित दायरा बन जाता है, जिन्हें झापस मैं 
विवाह करने की इजाजत नहीं होती। और इस समय से ही मह गोत़ 
शामाजिक एवं धार्मिक चरित्न रखनेवाली प्रन्य सामान्य सस्थाओं के ह्ाया 
अपने को झधिकाधिक शक्तिशाली और दृढ बनाता जाता है श्रौर उसी कबीले 
के दूगरे गोत्रों से श्रपने को भ्रलग करता जाता है। बाद में हम इसी 
अधिक विस्तार से चर्चा करेंगे! परन्तु जब हम पाते है कि गोत् ने वैन 
झतिवायतः , वल्कि प्रत्यक्षतः भी पुतालुझान परिवार में से विकसित होकर 
निकले है, तो इस बात को भी लगभग पवका मानने के लिए भाधार मिते 
जाता है कि जिन जातियों में योत्रीय रांस्थाओ के चिह्न मिलते हैं, उन सब 
में, यानी लगभग सभी बर्वर तथा सम्य जातियों से परिवार का मह हि 
पहने मौजूद था। 
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जिस समय सौर्मेन ने अपनी पुस्तक लिखी थी, उस समय तक भी 
यूथ-विवाह का हमारा ज्ञान बहुत सीमित था। उस समय प्रास्ट्रेलिया के 
निवासियों मे-जो वर्गों में संगठित ये-पाये जानेवाले यूथ-विवाहीं के बारे 
में थोडी-सो जानकारी थी! इसके अलावा मौर्गन ने १८७१ में ही वह 
सामग्री प्रकाशित कर दी थी जो उन्हें हवाई के पुनालुआन परिवार के 
बारे में उपलब्ध हुई थी॥२९ पुनालुआन परिवार से, एक ओर तो अमरीकी 
इंडियनों में पायी गयी रक्त-सम्वन्ध व्यवस्था पूरी तरह समझ में झा जाती थी - 
ध्यान रहे कि मोगेन को सारी खोज इसी व्यवस्था से आरम्भ हुईं थी; 
दूसरी शोर, उसमें मातृसत्तात्मक गोत्नों के विकास-क्रम का प्रारम्भिक बिन्दु 
मभिल जाता था; और अन्त में, वह भ्रास्ट्रेलिया के वर्गों से कहीं झधिक 
ऊंचे दर्जे के विकास का प्रतिनिधित्त करता था। इसलिये यह समझ में 
झ्रानेवाली बात है कि मोर्गन ने पुनालुआन परिवार को युग्म-्परिवार के 
पहले भ्ानेवाली विकास को एक झावश्यक' मंजिल समझा श्रौर यह मान 
तिया कि शुरू के जमाने में परिघार का यह रूप आम तौर पर प्रचलित 
था। तब से हमें यूथ-विवाह के और भी कई रूपों की जानकारी हो गयी 
है, भ्रौर अब हम जानते है कि मौर्गन इस दिशा में बहुत दूर तक चले 
थे। फिर भी, यह उनका सौभाग्य था कि थुनालुझान परिवार के रूप में 
उन्हें यूथ-विवाह का सर्वोच्च एवं बलासिकीय रूप मिल गया था, जिससे 
उच्चतर अवस्था में संक्रमण सबसे प्रधिक आसानी से समझ में श्रा सकता है। 

यूथ-विवाह्‌ के विषय में अपने ज्ञान-भंडार की अत्यन्त मौलिक वृद्धि 
के लिये हम लौरिमेर फाइसन नामक अंग्रेज़ मिशनरी के झाभारी हूँ, क्योकि 
उन्होंने परिवार के इस रूप का उसके मूल स्थान, भ्रास्ट्रेलिया में वर्षों तक 
भ्रध्ययन किया था।* दक्षिणी आस्ट्रेलिया में माउंट गैम्बियर के इलाके 
के नीग्रो लोगों को उन्होंने विकास की सबसे निम्न अवस्था मे पाया था। 
यहां पूरा क़बीला क्रोको और कुमाइट नामक दो वर्गों में बंठा हुआ है। 
प्रत्येक वर्य के अन्दर योन-सम्भोग पर सद्द प्रतिबंध है। दूसरी श्रोर, एक 
वर्ग का हरेक पुरुष दूसरे वर्ग की हरेक नारी का जन्म से पति होता है 
झौर वह उसकी जन्म से पत्नी होती है। व्यक्तियों का नहीं, वल्कि पूरे 
समूहों का झापस में विवाह होता है; एक बे दूसरे बर्ये से विवाहित 
हीता है। और ध्यान रहे, यहां श्रायु में अन्तर से, भयवा विशेष प्रकार 
के रक़्त-सम्बन्ध से कोई पावंदियां नहीं लगतीं॥ एकमात्र पावंदी वही है 
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जो दो बहिविंवाही वर्गों मे विभाजन से निर्धारित होती है। की 
का प्रत्येक पुस्ष कुमाइट वर्ग की प्रत्येक नारी का बैध पति है, परल्तु घूकि 
उसकी अपनी पुत्री भी, एक कुमाइट नारी की सन्वान होने के नाते, मावृ- 
सत्ता के भ्रनुमार कुमाइट होती है, इसलिये वह जन्म से क्रोकी” वर्ग के 
प्रत्येक पुस्ष की और अपने पिता की भी पत्नी होती है। जो भी हो यह 
वर्ग-सगठन , जैसा कि हम उसे जानते है, इस संबंध पर प्रतिबंध जही 
लगाता। झतएवं या तो यह संगठत उस समय उत्पन्न हुआ होगा, जे 
अगमभ्यागसन पर रोक लगाने की अ्रस्पष्ट प्रेरणाओ्ों के बावजूद; माता-पिता 
और सब्तान के बीच मैथुन को अभी विशेष घृणा की दृष्टि से नहीं देवा 
जाता था-और ऐसी सूरत मे यह वर्गेन्‍्संगठन सीधे झनियत्रित अथवा 
स्वच्छन्द यौन-सम्बन्धो की अवस्था से उत्पन्न हुआ होगा; भौर या फिर 
वर्गों के आविर्भाव के पहले ही माता-पिता तथा सन्तान के यौन-सम्बस्ध 
पर ,रीति-रिवाजो ने प्रतिबंध लगा दिया होगा-और ऐसी सूरत में वतेमान 
स्थिति रक्तसम्बद्ध परिवार की ओर सकेत करती है और उसके प्रागे के 
विकास की पहली मजिल के रूप मे सामने झ्राती है। ज़्यादा मुमकिन है 
कि यह दूसरी सूरत ही रही होगी, क्योकि जहां तक मुझे मालूम है 
आस्ट्रेलिया में माता-पिता तथा सनन्‍्तान के बीच यौन-सम्बन्ध का कोई 
उद्बाहरण नही मिला है, और बहिविंवाद की प्रथा का बाद मे प्रानेवाला 
रूप , यानी मातृसत्तात्मक गोत्न भी, आम -तौर पर ऐसे सम्बन्धों पर लर्ग 
हुए प्रतिवधो को मानकर चलता है, क्योकि वे उसकी स्थापना के पहले से 
लगे हुए थे। पु न्‍ 

- दक्षिणी आस्ट्रेलिया के माउंट गैम्बियर के अलावा, यह' ढिंवगीय 
व्यवस्था उमके भी पूर्व, डार्लिंग नदी ,के प्रदेश में, भ्रौर उत्तर्वर्व। 
क्वीन्सलैंड में भी पायी जाती है। अर्थात्‌ यह व्यवस्था बहुत दूरूदूर तर 
फैलो हुई है। इस व्यवस्था मे केवल भाइयों और वहनो के बीच, भाईवा 
के बच्चो के बीच और मौसेरी वहनो के बच्चो के बीच विवाह नहीं हीं 
सकता, वयोकि ये सब एक वर्ग के सदस्य होते हैं। दूसरी भ्रोर, भाई 
और बहन के बच्चों को विवाह करने की इजाजत होती है। अगम्यागमत 
पर एक झौर प्रतिबध हम न्यू साउथ वेल्स में डार्लिंग नदी के तट सर 
रहनेवाने कामिलारोई जाति के लोगो में पाते हैँ। यहा पुराने दो बगों कि 
आर में थाट दिया- गया है श्रौर इन चारो में से प्रत्येक वर्ग एक प्रस्य नई 
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से सामूहिक रूप से विवाहित होता है। पहले दो वर्ग जन्म से एक दूसरे 
के पति-पत्नी होते है। उनके वच्चे तीसरे या चौथे वर्ग के सदस्य हो जाते 
हैं, जो इस पर निर्भर करता है कि उनकी मां पहले धर्म को है या दूसरे 
वर्ग की) इसी प्रकार तीसरे और चौथे वर्ग आपस में विवाहित होते है 
झौर उनके बच्चे फिर पहले या दूसरे बर्ग के सदस्य हो जाते है। इस प्रकार 
एक पीढी के लोग सदा पहले और दूसरे वर्गों के सदस्य होते हैं; दूसरी 
पीढ़ी के लोग सदा तीसरे और चौथे वर्गों के सदस्य होते है। और उसके 
बाद आनेवाली पीढ़ी के लोग फिर पहले और दूसरे वर्गों के सदस्य हो 
जाते है। इस व्यवस्था के अनुमार (मौसेरे ) भाइयो व बहनों के बच्चे 
आपस भे विवाह नहीं कर सकते, पर उनके पोते-पोतिया कर सकते हैं। 
यह विचित्र रूप से जटिल व्यवस्था उस समय और जटिल हो जाती है 
जब उस पर ऊपर से मातृसत्तात्मक गोत्रो की कलम लगा दी जाती है, 
तो भी बहू काफी बाद में होता है। पर उसकी चर्चा करना यहां सभव 
नही है। इस प्रकार हम देखते है कि अगम्यागमन पर प्रतिबंध लगाने की 
प्रवृत्ति किस प्रकार वास्बार जोर मारती है, पर उद्देश्य की साफ समझ व 
होने की वजह से , वह सदा स्वयंस्फूर्त ढंग से रास्ता टटोलती हुई आगे बढती है। 

मूथ-विवाहू को, जो आस्ट्रेलिया में अभी वर्ग-विवाह का-यानी एक 
पूरे महाद्वीप के विभिन्‍न भागों में विखरे हुए पुरुषों के एक पूरे वर्ग का, 
इसी तरह दूर-दूर तक बिखरी हुई नारियों के वर्ग के साथ विवाह का“- 
ही रूप धारण किये हुए है, ज्यादा नजदीक से देखने पर वह उतना भयानक 
नहीं लगता जितना हमारे कूपमंडूको ने चकलाघर के रंग में रंगी हुई अपनी 
कल्पना मे उसे समझ रखा है। इसके विपरीत, बरसों बीत गये पर किसी 
को शक तक न हुआ कि यूथ-विवाह जैसी कोई प्रथा अस्तित्व रखती है; 
झौर सचमुच भ्रभी हाल में फ़िर लोगों ने उसके श्रस्तित्व के बारे में मतभेद 
प्रकट किया है। महज ऊपर की सतही चीज़ों को देखनेवालों को यह एक 
प्रकार की ढीली-डाली एकनिप्ठ विवाह की प्रथा मालूम पड़ती थी, जिममे 
कही-कही बहु-पत्ती विवाह भी पाया जाता था और यदा-कंदा पति-पत्नी 
एक दूसरे के साथ बेवफाई करते रहते थे। विवाह को ऐसो अरवस्थाओं 
के;नियम का पता लगाने के लिए बरसो तक अध्ययन करने की झ्रावश्यकता 
है “जैसा कि फ़ाइसन और होविट ने किया था। व्यवहार में यह नियम 
ओऔसत्त यूरोपवासी को उसके अपने वैवाहिक रीति-रिवाजों की याद दिलाता 


श्छ 


है। यह इसी नियम का चमत्कार है कि श्ास्ट्रेलियाई नीएे एक बैस्प से 
दूसरे कैम्प, एक कवीले से दूसरे कबीले में चक्कर लगाता हुमा, प्रपने 
घर से हज़ारों मील दूर ऐसे लोगों के बीच पहुच जाता है जिनकी भाषा 
तक वह नहीं समझता, पर वहां भी उसे ऐसी स्त्रिया मिल जाती हैं जो 
मासूमियत के साथ और विना किसी विरोध के उसके सामने पग्ात्मतमरर्ण 
करती है। इसी नियम के प्रनुसार वह पुरुष जिसके पास कई पत्नियां है, 
भ्रपनी एक पत्नी रात भर के लिये धपने मेहमान को सौंप देता है। 
यूरोपवासी को जहां केवल अनैतिकता झ्ौर भ्रराजकता का दौर-दौरा 
दिखायी देता है, वहां वास्तव में बडे सख्त नियमों का पालन होता हैं। 
स्त्रिया झागन्तुफ के विवाहन्वर्ग की है और श्मलिये वे जन्म से उसकी 
पत्निया है। नैतिकता के जिस नियम ने एक को दूसरे के हाथ सौंप रखा 
है, उसी मे एक दूसरे से सम्बन्धित विवाह-वर्गों के बाहर हर प्रकार क्के 
यौन-व्यापार पर प्रतिबंध लगा रखा है, भौर जो कोई इस नियम को तोड़ता 
है, उसे क़वीले से निकाल दिया जाता है यहां तक कि जहाँ स्त्रियों का 
अपहरण भी होता है, जो भ्रव्सर देखने में भ्राता है श्रौर जिसका कहीं-कही 
तो नियम है, वहां भी वर्ग-विधान का कडाई के साथ पालन किया जाता है। 

स्त्रियों के भ्रपहरण में हमें एकतिप्ठ विवाह की प्रथा में संक्रमण का 
चिह्न दिखायी देता है। कम से कम युग्म-विवाह के रूप में तो उसकी एक 
झलक यहां दिखायी ही पड़ती है। जब युवा पुरुष अपने मित्रों की सहायता 
से लडकी का अभ्रपहरण कर लेता है, या उसे भगा लाता है, तो वह झ्रौर 
उसके मित्र सव वारी-बारी से लडकी के साथ सम्भोग करते है, परत 
उसके बाद वह उसी युवक की पत्नी भानी जाती है जिसने उसके भ्रपहरण 
में पहल की थी। झौर यदि भगायी हुई स्त्री इस प्रुएष के पास से भी भाग 
जाती है श्रौर कोई दूसरा पुरुष उस पर अ्रधिकार कर लेता है, तो वह 
उसकी पत्नी हो जाती है, और पहले पुरुष का विशेषाधिकार. बे 
जाता है। इस प्रकार यूथ-विवाह की अ्रणाली के-जो झाम तौर पर कायम 
रहती है-साथ-साथ और उसके भीतर, एकांतिक सम्बन्ध , न्यूनाधिक समय 
के लिए युग्म-णीवन और वहु-पत्नी विवाह भी पाये जाते है। भतएव यू: 
विवाह की प्रथा यहा भी घीरे-धीरे मिट रही है। प्रश्व केवल यह है कि 
यूरोपीय प्रभाव के फलस्वरूप पहले कौन मिटेगा-यूथ-विवाह था इस श्पा 
को माननेवाले ग्रास्ट्रेलियाई नीग्रोय 


कुछ भी हो , पूरे वर्गों के बीच विवाह, जैसा कि आस्ट्रेलिया में प्रचतित 
है, यूथ-विवाह का वहुत निम्न और आदिम स्वरूप है, जबकि पुनालुआन 
परिवार, जहां तक हम जानते हैँ, यूथ-विवाह का सबसे विकसित स्वरूप 
है। मालूम पड़ता है कि पहला स्वरूप घुमन्तू जांगलियों की सामाजिक स्थिति 
के अनुकूल था, जबकि दूसरे स्वरूप के लिए ग्रादिम कुदुम्ब-्ममुदायों की 
अपेक्षाकृत स्थायी बस्तियां पूर्वमान्य है, और उससे सीधे अगली और उच्चतर 
मंजिल में अन्तरण होता है। इन दोनों अ्रवस्थाग्रों के बीच में निस्‍्संदेह कुछ 
दरमियानी अवस्थाएं भी मिलेगी। इस तरह यहां हमारे सामने खोज का एक 
विशाल क्षेत्र मौजूद है, जो अभी-अ्रभी खुला है और प्रायः भ्रछूता पड़ा है। 

३. युग्म-परिवार। न्यूनाधिक समय के लिये युग्म-जीवन यूथ-विवाह के 
अन्तर्गत, या उसके भी पहले शुरू हो गया था। पुरुष की भ्रमेक पत्नियों में 
से एक उसकी मुख्य पत्नी (उसे अभी सबसे अधिक चहेती पत्नी नहीं कहा 
जा सकता ) होती थी, और उसके अनेक पतियों में, वह स्वयं उसका मुख्य 
पति होता था। बहुत हंद तक इसी परिस्थिति के कारण मिशनरी लोग 
यूथ-विवाह्‌ को देखकर उलझन में पड़ गये थे, और उसे कभी सामूहिक 
पत्नियों के साथ अनियंत्रित यौन-सम्वन्ध , और कभी-कभी उच्छुखल व्यभिचार 
समझते थे। बहरहाल , जैसे-जैसे गोत्र का विकास हुआ और उन “भाइयों” 
और “बहनों ” के वर्गों की संख्या वढ़ती गयी जिनसे विवाह होना अ्सम्भव 
बना दिया गया था, वैसे-वैसे लोगो की जोड़े में रहने की श्रादत भी आ्रावश्यक 
रूप से बढती गयी। रकक्‍त-सम्बन्धियो के धीच विवाह को रोकने की प्रवृत्ति 
को गोत्न से जो बढ़ावा मिला, उससे इस चीज़ मे और तेजी आयी। इस 
प्रकार, हम पाते हैं कि इरोक्‍्वा भौर अ्रधिकतर अन्य इंडियन कबीलो में, 
जो वर्बेर युग की निम्न अवस्था में हैं, उनकी व्यवस्था के अन्तर्गत मान्य 
सभो सम्बन्धियों-ओऔर उनकी संख्या कई सौ किस्म तक पहुंचती है-के 
बीच' विवाह पर प्रतिबंध लगा हुमा है। विवाह के प्रतिवंधों की यह बढ़ती 
हुईं पेचीदगी यूथ-विवाहों को अधिकाधिक असम्भव बनाती गयी झौर उनका 
स्पान युप्म-्धरियार ने ले लिया। इस अवस्था में एक पुपष एक नारी के 
साथ तो रहता है, लेकिन इस तरह कि एक से अधिक पत्ियां रखने भौर 
कभी-कभी पत्नी के सिवा झोर स्त्रियों से भी सम्मोग करने का पुरुषों का 
अधिकार बना रहता है; वद्यपि वास्तव में, आर्थिक कारणों से पुरुष बहुधा 
अनेक पत्नियां नहीं रख पाता) साथ ही सहवास काल में नायी से कठोर 


3) 


पत्िब्रत्य की श्रपेक्षा की जाती है श्रौर उसका उल्लंघन करनेवाली स्त्री को 
कठोर दण्ड दिया जाता है। परन्तु दोनों पक्षों मे से कोई भी आसानी से 
विवाह-सम्बन्ध को तोड़ सकता है, और बच्चों पर भव भी पहले की तरह 
माता का ही अ्रधिकार होता है। 
निरतर अधिकाधिक रक््त-सम्बन्धियों के बीच विवाह पर प्रतिबंध 
लगाने में नैसगिक वरण का भी हाथ वना रहता है। मौर्गन के शब्दों मे, 
“जो गोत्र खत-सम्बद्ध नथे उनके बीच होनेवाले विवाहो से जो 
सन्‍्ताने पैदा होती थी वे शरीर और मस्तिष्क दोनों से श्रधिक बलवात 
होती थी। जब दो विकासशील कबीले मिलकर एक जनन्समूह व 
जाते हैं... तो एक नयी खोपड़ी झौर मस्तिष्क की उत्पत्ति होती है 
जिसकी लम्बाई-चौड़ाई दोनों की योग्यताञो के योग के बराबर होती है। रे 


अतएव , गोत्ो के श्राधार पर संघटित कवीले श्रधिक पिछड़े हुए कबीतो 
पर हावी हो जाते है, या अपने उदाहरण के द्वारा उनको भी अपने साथ- 
साथ खीच ले चलते है। रे 

इस प्रकार प्रागैतिहासिक काल में परिवार का विकास इसी वात में 
निहित था कि वह दायरा अ्धिकाधिक सीमित होता जाता था, जिसमे 
पुरुष श्रीर नारी के बीच वैवाहिक सम्बन्ध की स्वतंत्नता थी। शुरू में पूरा 
कबीला इस दायरे मे झ्रा जाता था। लेकिन बाद मे, पहले इस दायरे मै 
नजदीकी सम्बन्धी घीरे-धीरे निकाल दिये गये, फिर दूर के सम्बस्धी अलग 
कर दिये गये, और अन्त में तो उन तमाम सम्बन्धियो को भी निकाल दिया 
गया जिनका केवल विवाह का सम्बन्ध था। इस तरह अन्त में, हर प्रकार 
का यूथ-विवाह व्यवहार में असंभव बना दिया गया। आख़िर में केवल एंक, 
फिलहाल बहुत ढीले बंधनों से जुडा , जोड़ा ही बचा , जो एक भ्रणु की भाति होता 
है, और जिसके भंग हो जाने पर स्वयं विवाह ही पूरी तरह नप्ट हो जाती 
है। इसी एक वात से यह स्पष्ट हो जाता है कि एकनिष्ठ विवाह की. उत्पत्ति 
मे, व्यक्तिगत यौन-सम्बन्ध का इस शब्द के आधुनिक अर्थ मे कितना का 
हाथ रहा है। इस अवस्था मे लोगों के व्यवहार से इसका एक और सबूत 
मिल जाता है। परिवार के पुराने रूपो के अन्तर्गत पुरुषों को कभी स्लियों 
की कमी नहीं होती थी, वल्कि सदा बाहुल्‍य ही रहता था, लेकिन अर्वे 
इसके विपरीत , स्क्रियो की कमी होने लगी और उनकी तलाश की जाने 
लगी। अतएव युग्म-विवाह के साथ-साथ स्त्रियों को भगाना श्रौर ख़रीदना 
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शुरू होता है-ये बातें कही श्रधिक गम्भीर परिवर्तत के श्रासार मात्र है, 
जो बहुत व्यापक रूप में दिखायी पड़ती है, पर इससे अभ्रधिक उनका महत्त्व 
नही है। परन्तु उस पडिताऊ स्काटलैडवासी मैंक-लेनन ने, इन आसार को, 
स्त्रियों को प्राप्त करमे के इन तरीको को ही, परिवार के अलग-अ्रलग 
तरह के रूप बना डाला और कहा कि कुछ “अपहरण-बिवाह ” होते है 
और कुछ “क्रय-विवाह ”। इसके अलावा, अमरीकी इंडियनों मे और 
( विकास की इसी मजिल के ) कुछ अन्य कबीलों में भो विवाह का भ्रब॑ध 
उन दो व्यक्तियों के हाथ में नहीं होता जिनकी शादी होती है, बल्कि उनकी 
तो बहुधा राय तक नहीं पूछी जाती। विवाह का प्रबंध दोनों व्यक्तियों की 
माताओं के हाथ में रहता है। इस प्रकार श्रकसतर दो बिलकुल अजनबी 
व्यक्तियों की सगाई कर दी जाती है, और उन्हें इस सौदे का ज्ञान केवल 
विवाह का दिन नज्ञदीक झाने पर ही होता है! विवाह के पहले, वधू के 
गोत्नीय सम्बन्धियों को (यानी उसकी माता की तरफ के सम्बन्धियों को, 
उसके पिता को या पिता के रिश्तेदारों को नहीं ), वर तरहन्तरह की 
वस्तुएं भेंट मे देता है। ये वस्तुए कन्या-दान के प्रतिदान स्वरूप होती है। 
पति था पत्नी कभी भी अपनी इच्छा से विवाह भग कर सकते है। फिर 
भी बहुत-से कबीलो में, उदाहरण के लिये इरोक्वा क़बीले में, लोक-भावता 
ऐसे सम्बन्ध-विच्छेद के धीरे-धीरे खिलाफ़ होती गयी। जब कोई झगड़ा 
खड़ा होता है, वो दोनों पक्षो के गोत्न-सम्बन्धी वीच-बिचाव करने और फिर 
से मेल करा देने की कोशिश करते हैँ, और इन कोशिशों के बेकार हो 
जाने पर ही सम्बन्ध-विच्छेद हो पाता है। ऐसा होने पर, बच्चे मा के साथ 
रहते है भौर दोनों पक्षो को फिर विवाह करने की आज़ादी होती है। 
युग्म-परिवार स्वयं बहुत कमणोर और अस्थायी होता था, और इसलिये 
उसके कारण अलग कुटुम्ब की कोई विशेष आ्रावश्यकता नहीं पैदा हुई थी, 
भौर न ही वह बांछवीय समझा गया। अतएवं पहले से चला आता हुआ 
सामुदायिक क्रुटुम्ब युग्म-परिवार के कारण टूटा नहीं। किन्तु सामुदायिक 
कुटुम्व का मतलब यह है कि घर के भीतर नारी की सत्ता सर्वोच्च होती 
है,-उसी प्रकार जैसे समे पिता का निश्चयपूर्वक पता लगाना ग्रसम्भव 
होने के कारण, सभी मां की एकान्तिक मान्यता का अर्थ है स्त्रियों का, 
भ्र्थातू माताओं का प्रबल सम्मान॥ समाज के झादिकाल में नारी पुरुष 
की दासी थी, यह उन बिलकुस बेतुकी धारणाग्रों में से एक है जो हमे 
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अ्रणरहवी सदी के जागरण काल से विरासत में मिली है। सभी जांगत 
लोगो में, और निम्न तथा मध्यम अवस्था की, यहां तक कि झ्राशिक रूप 
से उन्नत अवस्था की वर्वर जातियो मे भी, नारी को स्वतत्न ही नहीं, 
बल्कि बढे आदर झौर सम्मान का भी स्थान प्राप्त था। श्रार्थर राइट मे 
सेमेका इरोक्वाओ के बीच बहुत वर्ष तक मिशनरी का काम किया था 
युग्म-परिवार में नारी का कया स्थान था , इस विषय में उनकी गवाही सुनिए: 


“जहा तक उनकी पारिवारिक व्यवस्था का सम्वस्ध है, जब ये 
लोग पुराने लम्बे घरों में रहते थे ...” ( सामुदायिक कुटुम्बों में, जिनों 
कई परिवार साथ-साथ रहते थे) “तो सम्भवतः उनमे एक कुल 
(गीत) “की प्रधानता रहती थी, झौर स्त्रियां दूसरे कुलों ” (गोढो) 
“के पुरुषों को अपना पत्ति बनाती थी... घर में प्रायः नारी पक्ष 
शासन करता था। घर का भण्डार सब का सामूहिक होता था परत 
यदि कोई अ्रभागा पति या प्रेमी इतना नालायक होता था कि वई 
अपने हिस्से का सामान न जूठा पाये, तो उसकी मुसीबत झा जादी 
थी। फिर चाहे उसके कितने ही बच्चे हों श्रौर घर में चाहे उसकी 
कितना ही सामान हो, उसे किसी भी समय बोरिया-बिस्तर 

का नोटिस मिल सकता था। और उसकी ख़ैरियत इसी में थी कि एक 
बार ऐसा श्रादेश मिल जाने पर उसका उल्लंघन करते की कोशिश 
न करे। उसके लिये घर में ठहरना भ्रपनी शामत बुलाना होता और 
उसे अपने कुल” (गोत्न ) “में लौट जाना पडता था, या जैसा पक 
अक्सर होता था, किसी श्रौर मोत्न मे जाकर उसे एक नया वैवाहिक 
सम्बन्ध स्थापित करने की कोशिश करनी पड़ती थी। अन्य सब स्थानी 
की भाति कुलो” (ग्रोत्रो ) “में भी मुख्य शक्षित स्त्रियों की होती 
थी। जरूरत होती थी , तो वे गोत्र के मुखिया को उसके पद से हृटाकए 
साधारण योद्धाओं की पांत मे वापस भेज देने में नहीं हिंचकिचाती थी। 


झ्रादिम काल मे आम तौर पर पाये जानेवाले स्त्रियों के प्राधात्य का 
भौतिक प्राधार वह सामुदामिक कुटुम्व था, जिसकी श्रधिकतर स्त्रियां भौर 
यहां तक कि सभी स्त्रियां, एक ही गोत्र की होती थी झौर पुदप 
विभिन्‍न गोत्नों से भ्राते थे। और बाखोफेन ने इस सामुदायिक कुटुस्ब की 
पता लगाकर तीसरी महान सेवा अर्पित की है। साथ ही में यह भी जोड़ 
दू कि यात्रियों तथा मिशनरियों की ये रिपोर्टे कि जागल तथा बर्बर लोगी 
में स्त्रियों को कठोर परिश्रम करना पड़ता है, उपरोक्त तथ्य का खण्डव 
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नहीं करतों। जिन कारणों से समाज में स्त्रियों की स्थिति निर्धारित होती 
है, और जिन कारणों से स्त्रियों और पुरुषों के बीच श्रम-विभाजन होता 
है, वे बिलकुल अलग-भलग है। वे लोग, जिनकी स्त्रियों को उससे कहीं 
ज्यादा मेहनत करनी पडती है, जितनी हम उचित समझते हैँ, भ्रव्सर स्त्रियों 
का यूरोपवासियों से कही अधिक सच्चा आदर करते है। सभ्यता के युग 
की भद्र महिला की, जिसका कि झूठा आदर-सत्कार तो बहुत होता है, 
और वास्तविक श्रम से जिसका कोई सम्बन्ध नहीं रह जाता है, सामाजिक 
स्थिति बर्बर यग की मेहनत-मशक््कत करनेवाली नारी की सामाजिक स्थिति 
से कही नीचे होती है। बर्बर युग की मारियों को उनके भ्रपने लोग सचमुच 
भद्द महिला (!809, ॥0ए9, शिआ मालकिन) समझते थे श्रौर उनकी 
सचमुच समाज में वैसी ही स्थिति थी। 

अमरीका में श्रव युग्म-परिवार ने पूरी तरह यूथ-विवाह का स्थान ले 
लिया है या नहीं, इसका निर्णय करने के लिये उत्तरी-पश्चिमी अ्रमरीका 
की, और विशेषकर दक्षिणी भ्रमरीका की उन जातियों का ज्यादा नजदीक 
से भ्रध्ययनत करता होगा, जो अभी तक जांगल युग की उन्नत अवस्था में 
ही हैं। इन जातियो में यौन-स्वतंत्नता के इतने श्रधिक उदाहरण मिलते हैँ 
कि उन्हें ध्यान मे रखते हुए, हम यह नहीं मान सकते कि इनमें यूथ-विवाह्‌ 
की पुरानी प्रथा पूरी तरह मिटा दी गयी है। बहरहाल अभी तक उसके 
सारे चिह्नों का लोप तो नहीं हो पाया है। उत्तरी झ्मरीका के कम से कम 
भालीस क़बीले ऐसे हैं, जिनमे, किसी भी परिवार की सबसे बड़ी लड़की 
से विवाह करनेवाले पुरुष को यह अधिकार होता है कि वह उसकी सभो 
बहनों को, जैसे ही वे पर्याप्त आय प्राप्त कर ले, अपनी पत्नी बना ले- 
यह बहनों के एक पूरे दल के सामूहिक पति होने की प्रथा का अवशेष है। 
और बेक्रोप्ट बताते हैं कि कैलिफोर्निया प्रायद्वीय के क़बीलो भे (जोकि जांगल 
युग की उन्नत श्रवस्था में हैं) कुछ ऐसे त्योहार प्रचलित है, जिनमें कई 
“क़बीले ” स्वच्छन्द मैथुत के लिए एक जगह जमा होते हैं।*” जाहिर है 
कि वास्तव में वे ऐसे गोत्र है जिन्हे ये त्योहार उन दिनो की घुंधली-सी 
याद दिलाते है, जबकि एक गोत्र के सभी पुरुष दूसरे गोत्र की सभी स्त्रियों 
के समान पति हुआ करते थे और इसी प्रकार एक गोत्र की सभी स्त्रिया 
दूसरे गोत्र के पुरुषों की समान पत्निया हुआ करती थी। यह प्रथा आस्ट्रेलिया 
में अभी तक चली आती है। कुछ जातियो में ऐसा होता है कि अपेक्षाकृत 
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बूढें लोग, मुखिया और ओझा-पुरोहित आदि, सामूहिक पत्नियों की प्रया 
को श्रपने मतलव के लिये इस्तेमाल करते हैं, ओर अधिकतर स्त्रियों पर 
अपना एकाधिकार कायम कर लेते है। परन्तु इन लोगीं को भी कुछ विशेष 
उत्सव या बड़े मेलों के समय पुराने सामूहिक अधिकार की पुनःस्थापता 
की और अपनी पत्नियों को नौजवानों के साथ मौज करने की इजाजत देगी 
पड़ती है। वेस्टरमार्क ने ( अपनी पुस्तक के पृष्ठ ८-२९ पर ) समय-समय 
पर होनेबाले ऐसे 5400779॥4 महोत्सवो४ के अनेक उदाहरण दिये है 
जिनमें प्राघौत काल के स्वच्छन्द मैथुन को थोड़े समय के लिये फ़िर स्वतंत्रता 
हो जाती थी। मिसाल के लिये , उन्होने बताया है कि ऐसे उत्सव भारत के 
भी हो , सथाल , पजा और कौंतार कवीलों में और अ्रफ़ीका की कुछ जातियों में भी 
होते हैं इत्यादि । अजीव वात यह है कि वेस्टरमार्क इन उत्सवो को यूथ-विवाही 
का नहीं वेस्टरमार्क यूथ-विवाह्‌ को नहीं मानतै-बल्कि उस मैथुव-ऋतु की 
श्रवशेप मानते है जो प्रादिम मानव तथा प्रन्य पशुओो , दोनों के लिये समान है। 

अब हम वबाख्ोफेन की चौथी बड़ी खोज पर भाते है। हमारा मतलब 
यूथ-विवाह से युग्म-विवाह में संक्रमण के व्यापक रूप से प्रचलित रूप पते 
है। जिस चीज़ को बास्लोफेन ने देवताप्रो के प्राचीन श्रादेशो का उत्लंपत 
करने के अ्रपराध का प्रायश्वित समझा - जिसके द्वारा स्त्री सतीत्व के 
झ्धिकार का मूल्य चुकाती है ,- वह वास्तव में उस प्रायश्चित्त के रहस्पवादी 
स्वरुप से अधिक कुछ नहीं है, जिसकी कीमत देकर नारी बहुत-से पत्तियों 
की एकशाथ पत्नी होने के प्राचीन नियम से मुक्षित प्राप्त करती है, भौर 
अपने को केवल एक पुरुष को देने का अधिकार पाती है। यह प्रायश्वित 
मीमित प्रात्मसमर्पण के रूप में होता है। बैविलोनिया की स्त्रियों को साले 
में एक यार मिलिया के मंदिर में जाकर पुरुषों से श्रात्मसमपेंण करना पड़ता भा। 
मध्य पूर्व की दूसरी जातियों के लोग झपनी लडकियों को कई सात कै 
लिए भनाइतिस के मंदिर में भेज देते थे, जहा उन्हें भ्रपनी पसन्द के परर्पा 
के साथ स्वच्छन्द प्रणय-व्यापार करना पढ़ता था भौर उसके याद ही उरहे 
विवाद करने की दंजाज़त मिलती थी। भूमष्य सागर झौर गंगा हम 
सीच के इलाफ में रहतेवाली लगभग सभी एशियाई जातिमो में धार्मि 
झ्रावरण से ईके इसी प्रकार के रीति-रिवाज पाये जाते है। मुंतित गा 
उद्देश्य से किया गया प्रायश्वित्त स्वरूप यह बलिदान बालांतर में धीरें- 
मम बिन होता जाता है, जैसा कि बाखोफेन ने वहा है: 
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“पहले हर साल आत्मसम्पेण करना पड़ता था, अब एक बार 
आत्मसमर्पण करके काम चल जाता है। पहले विवाहिता स्त्रियों की 
हैटेरा होना पडता था, अब केवल कुमारियों को! पहले बहू विवाह 
के दौरान होता था, अब विवाह के पहले। पहले बिना किसी भेदभाव 
के हर किसी के सामने आत्मसमर्पण करना पड़ता था, अ्रव कुछ खास- 
ख़ास व्यक्तियों के सामने आत्मसमर्पण करने से काम चल जाता है।” 
( 'मातृ-सत्ता |, पृष्ठ १६ )। ; 


दुसरी जातियों में धार्मिक आवरण भी नहीं है। प्राचीन कात के 
अं सियावासियों , केल्ट भ्रादि जातियो के लोगो में, भारत के बहुत-से 
आदिवासियों में, मलय जाति में , प्रशान्त महासागर के द्वीपों में रहनेवालो में 
झौर बहुत-से अमरीकी इंडियनों मे तो आज भी विवाह के समय तक 
लड़कियों को अधिक से अधिक थौन-स्वतंत्नता रहती है। विशेष रूप से, 
पूरे दक्षिणी श्रमरीका में यह वात पायी जाती है। बेदि कोई आदमी थोड़ा 
भी इस देश के अ्न्दरुनी हिस्सों मे गया है, तो वह जरूर इस बात की 
गवाही दे क्षकता है। उदाहरण के लिये, वहा के इडियन नस्ल के एक धनी 
परिवार के बारे में एग्राप्तिज ने (१५८६ में बोस्टन और न्यूयार्क से 
प्रकाशित अपनी पुस्तक “ब्राजील की यात्रा ! में पृष्ठ २६६ पर ४) यह लिखा 
है कि जब परिवार की पुत्री से उसका परिचय कराया गया भर उसने 
लड़की के पिता के विषय में पूछा, जो उत्तकी समझ में लड़की की मा का 
पति था, भर पैरागुएं के खिलाफ युद्ध मे एक अफसर की हैसियत से सक्रिय 
भाग ले रहा था, तो मां ने मुस्क्राते हुए जवाब दिया: ॥86 (था [४, 
€ [॥8 68 ि।0॥9, अर्थात्‌ “इसका पिता नहीं है, यह तो संयोग की 
संतान है।” 


“इंडियन या दोगली नस्ल की स्ियां अपनी जारज' संतान के 
बारे में यहा सदा इसी ढंग से जिक्र करती है। इसमें कोई दोप-पाप 
यथा लण्जा की बात है, इसकी उनमें तनिक भो चेतना नहीं दिखायी 
देती। यह इतनी साधारण बात है कि इसकी उल्टी बात ही अपवाद 
मालूम पड़ती है।” (प्रायः) “बच्चे” (केवल ) “अपनी मा के 
बारे में ही जानते हैँ, क्योकि उनकी परवरिश की पूरी जिम्मेदारी मा 
पर ही पड़ती है। बच्चो को अपने पिता का कोई ज्ञान नहीं होता, 
झौर न ही शायद स्त्री को कभी यह खयाल होता है कि उत्तका या 
उसके बच्चों का उस पुरुष पर कोई दावा है।” 
ड>40 
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सभ्य मानव को यहां जो कुछ इतना अजीव लग रहा है, वह वास्तव 
में केवल मातृ-सत्ता तथा यूथ-विवाह के नियमों का परिणाम है। 

कुछ और जातियों में वर के मित्र और सम्बन्धी, या विवाह में भरे 
हुए अतिथि , विवाह के समय ही वधू पर अपने परम्परागत पुराने भ्रधिकार 
का इस्तेमाल करते हैं, भौर वर की बारी सब के श्रन्त में श्राती हैं। 
मिसाल के लिये, प्राचीन काल में वलियारिक द्वीपो मे, अ्रफ़ीका की भ्रौजित 
जाति में, और एबीसीनिया की वारिया जाति मे आजकल भी यही चलन 
है। कुछ और जातियों मे एक अधिकारी व्यक्ति-कबीले या गोत्र का 
प्रमुख, कासिक , शमन , पुरोहित, राजा, या उसकी जो भी उपाधि हो, 
ऐसा कोई एक व्यक्ति-समुदाय के प्रतिनिधि के रूप में वधू के साथ 
सुहागरात के अ्रधिकार का प्रयोग करता है। इस प्रथा को नव-रोमाचर्क 
रगो में रंगने की चाहे जितनी कोशिश की जाये, पर इसमें सदेह नहीं कि 
अलास्का प्रदेश के अधिकतर श्रादिवासियों मे ( बैक्रोपट , “झ्रादिवासी नस्ल ५ 
भाग १, पृष्ठ 5१), उत्तरी मैक्सिको के ताहू लोगों में (वही, [४ 
भ्रष४), और कुछ झन्य जातियों में यह [93 फात98 वा०९८र5* गूर्व 
विवाह के अ्रवशेष के रूप में आज भी पाया जाता है। और पूरे मध्य युग 
में, कम से कम उन देशों में , जहा शुरू मे कैल्ट जाति के लोग रहते थे। 
यह प्रथा, जो वहां सीधे-सीघे यूथ-विवाह से निकली थी, प्रचलित गी। 
इसका एक उदाहरण आरागों प्रदेश है। जबकि कैस्टील में किसात कभी 
भूदास नहीं रहा, आरागों में एक श्रत्यन्त गहिंत भूदास-प्रथा प्रचलित घी, 
श्रीर थबह उस समय तक कायम रही जब तक कि १४८६ में कर्दीतांद 
कंथोलिक ने एक फरमान जारी कर उसे ख़तम नहीं कर दिया।" ईर्स 
फरमान में कहा गया है; 


“हम फैसला देते है भ्ौर ऐलान करते है कि यदि कोई विसा्त 
किसो प्रौरत से विवाह करता है तो ऊपर जिन लार्डो” ($शा३०५४ 
बैरनों ) “का जिक्र किया गया है... वे पहली रात उसके _साथ 
नही सोयेंगे, न वे शादी की रात को झौरत के सोने चले जाने । 
बाद झपने प्रधिकार के प्रतीकस्वरूप उसके विस्तर पर भौर घर 
ऊपर झागन जमायेंगे। न ही ये लाई किसान के बेटे-वेंटियों से, मर्ूत 





* मुहागरात का झधिवार ॥-सं० 


ध्द 


देकर या बिना मजूरी के, उनकी मर्जी के खिलाफ काम लेंगे।” 

( जुगेनहाइम की पुस्तक “भूदास-प्रथा ”, पीदर्सवर्ग , १८६१, के मूल 

कैठेलोनियन संस्करण में उद्धृत, पृष्ठ ३५॥४ ) 

बाखोफेन का यह तक भी बिलकुल सही है कि जिस अवस्था 
को उन्होने “हैटेरिक्म ” अथवा 5एणएशिथाहायाए का नाम दिया 
है, उससे एकनिप्ठ विवाह मे संक्रमण मुख्यतः नारी के ही हाथो सम्पत्न 
हुआ था। जीवन की आर्थिक परिस्थितियों के विकास के फलस्वरूप , श्र्थात्‌ 
आदिम सामुदायिक व्यवस्था के ध्वस के साथ-साथ तथा आबादी के 
अ्रधिकाधिक धनी होते जाने के साथ-साथ , पुराने परम्परागत यौन-सम्बन्धों 
का भोलेषन से भरा हुआ आदिम, अक्ृृत्रिम , वन्य स्वरूप जितना ही नष्ट 
होता गया, उतना ही ये सम्बन्ध नारियो को अपमानजनक और उत्पीड़क 
प्रतीत हुए होंगे, और इस अवस्था से निष्कृति के रूप में सतीत्व के, एक 
पुरुष से ही भ्रस्थायी अथवा स्थायी विवाह के भ्रधिकार के लिये उतनी ही 
उनकी श्राकांक्षा बढ़ी होगी। पुरुषों की ओर से यह परिवर्तत कभी नहीं 
झा सकता था-ओऔर कुछ नहीं तो केवल इसलिये कि पुरुपों ने श्राज तक 
कभी भी वास्तविक यूथ-विवाह के म्ज़ों को व्यवहार में त्यागने की बात 
सपने में भी नहीं सोची है। स्त्रियों द्वारा युग्म-विवाह की प्रथा में संक्रमण 
सम्पत्त किये जाने के बाद ही पुरुष कड़ाई से एकनिप्ठ विवाह लागू कर 
सके - पर ज़ाहिर है कि यह बंधत भी उन्होने केवल स्क्ियों पर ही सगाया। 

युग्म-परिवार ने जागमल युग तथा बर्बर युग के सीमात पर जन्म लिया 
था। वह मुख्यतः जांगल युग की उन्नत अवस्था में, और कही-कही वर्बर 
युग की निम्न अवस्था में ही कही जाकर, उत्पन्न हुआ था। जिस प्रकार 
यूथ-विवाह जायल यूग की विशेषता है और एकनि८्ठ विवाह सभ्यता के 
थुग की, इसी प्रकार परिवार का यह रूप-युग्म-विवाह -बर्बर युग की 
विशेषता है। उसके विकसित होकर स्थायी एकनिष्ठ विवाह में बदल जाने 
के लिये आवश्यक था कि अ्रभी तक हमने जिन कारणों को काम करते 
देखा है, उनसे कुछ भिन्‍न कारण मैदान में झायें। युग्म-परिवार में यूथ 
घटते-धटते श्रपनी अन्तिम इकाई में बदल गया था भौर नारी तथा पुख्ष 
इन दो परमाणुझ्रो से बना एक अणु रह गया था। नैसर्गिक वरण ने सामूहिक 
विवाह के दायरे को घटति-घटाते भ्रपना काम पूरा कर दिया था; 
इस दिशा में उसे और कुछ करना बाकी न था। अब यदि कोई.” 


हर दर 


सामाजिक प्रेरक शक्ति हरकत में न झाती, तो कोई कारण न था 
युग्म-परिवार से परिवार का कोई नया रूप उत्पन्न होता। मगर ये नई 
प्रेरक शक्तियां हरकत में आने लगी। के 

भ्रव हम युग्म-परिवार की बलासिकीय भूमि अमरीका से विदा मे 
है। हमारे पास इस नतीजे पर पहुंचने के लिये कोई सबूत नहीं है 5 
अमरीका में परिवार का कोई और उन्नत रूप विकसित हुआ था, था रा 
प्रमरीका की खोज तथा उस पर क़ब्जा होने से पहले उसके किसी * 
भाग से नियमित एकनिप्ठ विवाह की प्रथा पायी जाती थी। परन्तु पुरा 
दुनिया में इसकी उल्दी हालत थी। 

यहा पशु-पालन तथा प्रजनन ने सम्पदा का एक ऐसा स्रोत खोल दिये 
था, जिसकी पहले ,कल्पना भी नहीं की गयी थी, और नये सामान 
सम्बन्धों को जन्म दिया था। बर्वर युग की निम्न अवस्था तक माई 
कपड़े , कुधघड जेबर और झाहार उपलब्ध तथा तैयार करने के औजार ' 
नाव, हथियार, बहुत मामूली ढंग के घरेलू बर्तन मात्र हीं; स्थायी 
सम्पत्ति में गिने जाते थे। आहार हर रोज़ नये सिरे से प्राप्त करना पडता 
था। परन्तु अब घधोडो, ऊंटों, गधों, गाय-बैलो, भेड़-बकरियों और सुपर 
के रेबड़ों के रूप मे, गडरियों का जीवन वितानेवाले अग्रगामी लोगो को- 
भारत के पंचनद प्रदेश में तथा गंगा नदी के क्षेत्ष में तथा भोवसस ऑ 
जब्सारटिस नदियों के पानी से खूब हरे-भरे, आज से कही ज्यादा हरे 
भरे घास के मैदानी मे रहनेवाले आर्यों को, भौर फ़रात तथा दजला नदियी 
के किनारे रहनेवाले सामी लोगों को-एक ऐसी सम्पदा मिल गयी 
जिसकी केवल ऊपरी देख-रेख और अत्यंत साधारण निगरानी करने सें हद 
काम चल जाता था। यह सम्पदा दिन-दूनी रात-चौगुनी बढ़ती जाती 
और इससे उन्हें दुध तथा मास के रूप में अत्यधिक स्वास्थ्यकर के 
मिल जाता था। झाहार प्राप्त करने के पुराने सब तरीके अब पीछे 
गये। शिकार करना, जो पहले जीवन के लिये आवश्यक था; भद 
की चीज वन भया। 

पर इस नयी सम्पदा पर अधिकार किसका था? शुरू में निस्सदेई 
उस पर गोद्त का अधिकार था। परन्तु पशुओं के रेवड़ों पर बहुत प्रात 
काल भें ही निजी स्वामित्व कायम हो गया होगा। यह कहता मुखित 
है कि तथाकथित प्रथम मूसा-पण्ड के लेखक को पिता इब्राहीम गाय-बैला 


रूट 
शौर्क 


ध्च्य 


और भेड-बकरियों के रेवड़ों के, एक कुटुम्ब-समुदाय के मुखिया होने के 
नाते स्वामी प्रतीत हुए थे या किसी गोत्र के वंशपरम्परागत श्रमुख होने 
के नाते। परन्तु एक बात निश्चित है और वह यह कि हम इब्राहीम को 
आधुनिक श्र में सम्पदा का स्वामी नहीं कह सकते। साथ ही यह बात 
भी निश्चित है कि प्रामाणिक इतिहास के आरम्भ में हो हम यह पाते हैं 
कि पशुझों के रेवड़ू, परिवार के मुखियात्रों को झलग सम्पदा उसी तरह 
होते थे, जिस तरह वर्बर युग की कला-कृतियां, धातु के बर्तन, ऐश-आआराम 
के सामात और अन्‍्त में मातव-पशु यानी दास, मुखियाझों की अलग-प्रलग 
सम्पत्ति होते थे। 

कारण कि अ्रव दास-प्रथा का भी आविष्कार हो चुका था। बबेर युग 
की निम्न अवस्था के लोगों के लिए दास व्यर्थ थे। यही कारण था कि 
अमरीकी इंडियन युद्ध में पराजित अपने शत्तुओं के साथ जो व्यवहार करते 
थे, वह इस युग की उन्‍नत अवस्था के व्यवहार से बिलकुल भिन्‍न था। 
पराजित प्रुरषों को या तो मार डाला जाता था, या विजयी क़बीला उन्हें 
अपने भाइयो के रूप में स्वीकार कर लेता था। स्त्रियों से या तो विवाह 
कर लिया जाता था या उन्हें भी, मय उनके व्ये हुए बच्चो के, कबीले 
का सदस्य बना लिया जाता था। अभी मानव श्रम से इतना नहीं पैदा 
होता था कि श्रम करनेवाले के जीवन-निर्वाह के खर्च के बाद थोडा-बहुत 
बच भी रहे। परन्तु जब पशु-पालन होने लगा, धातुओो का इस्तेमाल होने 
सगा , बुनाई शुरू हो गयी और अन्त मे जब खेत बनाकर खेती होने लगी, 
तब स्थिति बदल गयी। जिस प्रकार पहले पत्नियां बडी आसानी से मिल 
जाती थी, पर वाद में उनको विनिमय-मूल्य प्राप्त हो गया था भ्रौर वे 
खरीदी जाती थी, उसी प्रकार बाद में, विशेषकर पशुओं के रेबड़ों के 
पारिवारिक सम्पदा बनाये जाने के बाद, श्रम-शक्ति भी खरीदी जाने लग्री। 
परिवार उतनी तेज़ी से नहीं बढता था जितनी तेजी से रेवड़ बढते थे। 
रेवड की देख-रेख करने के लिये और आदमियों की जरूरत होती थी। 
युद्ध में बंदी बनाये गये लोग इंस काम के लिये उपयोगी थे! इसके अलावा 
पशुओ की तरह उनकी भी नस्ल वढायी जा सकती थी। 

इस प्रकार की सम्पदा जब एक बार परिवारों की निजी सम्पत्ति बन 
गयी झ्रौर उसकी वहा खूब बढ़ती हुईं, तो उसने युग्म-विवाह तथा मातृ- 
सत्तात्मक गोत्र पर आधारित समाज पर कठोर प्रहार किया। ५ (५ 


हद 


के कारण परिवार में एक नये तत्त्व का प्रवेश हो गया था। सगी मा के . 
साथ-साथ अरब प्रमाणित सगा बाप भी मौजूद था, जो शायद झआजकत *े द 
बहुत-से “बापो” से झधिक प्रमाणित था। परिवार के प्रन्दर उस शर्मा 
में जिस श्रम-विभाजन का चलन था, उसके झनुसार झ्राहार जुटाने और 
उसके लिये प्रावश्यक श्रौजार तैयार करने का काम पुरुष का था, गौर 
इसलिये इन श्ौजारों पर उसी का भ्रधिकार होता था। पति-पत्नी परत 
होते थे तो जिस प्रकार धर का सामान स्त्री के पास रहता था, उसी प्रवारं 
पुरुष इन झौज्ञारों को श्रपने साथ ले जाता था। ग्तएवं उस जमाने की 
सामाजिक रीति के अनुसार, ग्राहार-संग्रह के इन नये साधनों का -गादी 
पशुओं का, और बाद में श्रम के नये साधनों का, यानी दासों का भीट 
मालिक पुरुष हुआ। परन्तु, उसी समाज की रीति के प्नुसार, प्रर्प वीं 
सतान उसकी सम्पत्ति को उत्तराधिकार में नहीं पाती थी। इस मामते मे 
स्थिति इस प्रकार थी। ता 

मातृ-सत्ता के अनुसार, यानी जब तक कि वंश केवल स्त्री 
के अनुसार चलता रहा, भ्रौर गोत्न की मूल उत्तराधिकार-प्रधा के भ्नुसार। 
गोत्र के किसी सदस्य के मर जाने पर उसकी सम्पत्ति पहले उसके 
के सम्बन्धियो को मिलती थी। यह आवश्यक था कि सम्पत्ति गोत्र के भीवर 
ही रहे। शुरू में चूकि सम्पत्ति साधारण होती थी, इसलिये सम्भव है र््ि 
व्यवहार में वह सबसे नजदीकी गोत्र-सम्बन्धियो को, यात्री मा की तरस 
के रकत-सम्बन्धियों को मिलती रही हो। परन्तु मृत पुर्ष के बच्चे उसे 
ग्रोत्न के नहीं, अल्कि अ्रपनी मां के गोत़ के होते थे। शुरू में अपनी माँ शे 
दूसरे रक्त-सम्बन्धियो के साथ-साथ वच्चों को भी मां की सम्पत्ति का छः 
भाग मिलता था, और शायद बाद मे, उस पर उनका पहला अ्रध् 
मान लिया गया हो। परन्तु उन्हे अपने पिता की सम्पत्ति नहीं मिल सकती 
थी, क्योकि वे उसके गोत्र के सदस्य नहीं होते थे, भ्रौर उसकी सर्म्ि 
का उसके गोत्र के श्रन्दर रहना आवश्यक था! श्रतएवं पशुझों के रेड 
के मालिक के मर जाने पर, उसके रेवड़ पहले उसके भाइयों और बहती 
को और वहनो के बच्चो को, या उसकी मौसियो के वंशजों को मिलते 3 
परन्तु उसके श्रपने बच्चे उत्तराधिकार से वंचित थे। 

इस प्रकार जैसे-जैसे सम्पत्ति बढ़ती गयी, वैसे-वैसे इसके कारण एक 
ओर तो परिवार के श्रन्दर मारी की तुलना में पुरुष का दर्जा उयादी 


० 


महत्त्वपूर्ण होता गया, और दूसरी ओर पुरुष के मन में यह इच्छा जोर 
पकड़ती गयी कि अपनी पहले से मज़बूत स्थिति का फ़ायदा उठाकर 
उत्तराधिकार की पुरानी प्रया को उलट दिया जाये, ताकि उसके अपने 
बच्चे हकदार हो सके। परन्तु जब तक मातृ-सत्ता के अनुसार वंश चल रहा 
था, तब तक ऐसा करना असम्भव था। इसलिये आवश्यक था कि मातृ- 
सत्ता को उल्टा जाये, और यही किया गया। और यह करने में उतनी 
कठिनाई नहीं हुई जितनी आज मालूम पडती है। कारण कि यह ऋन्ति, 
जो मानवजाति द्वारा अब तक अतुभूत सबसे निर्णायक क्रांतियों में थी, गोत्र 
के एक भी जीवित सदस्य के जीवन मे किसी तरह का खलल डाले बिना 
सम्पन्न हो सकती थी। सभी सदस्य जैसे पहले थे, वैसे ही अब भी रह 
सकते थे। बस यह एक सीघा-सादा फ़ैसला काफी था कि भविष्य में भोत्र 
के पुरुष सदस्यों के वंशज गोत्न में रहेंगे भर स्त्रियों के वंशज गोत्त से श्रलग 
किये जायेंगे, और उनके पिताओों के गोत्ों मे शामिल कर दिये जायेंगे। 
इस प्रकार मातृक वंशानुक्रम तथा मातृक दायाधिकार की प्रथा उलट दी 
गयी और उसके स्थाव पर पैतृक वंशानुक्रम तथा पैतृक दायाधिकार स्थापित 
हुआ। यह क्रांति सभ्य जातियो में कब और कैसे हुई, इसके बारे में हम 
कुछ नहीं जानते। यह पूर्णतः प्रामैतिहासिक काल की बात है। पर यह 
ऋाति वास्तव में हुई थी, यह इस वात से एकदम सिद्ध हो जाता है कि 
मातृ-सत्ता के जगह-जगह अनेक अवशेष भिले है, जिन्हें ख़ास तौर पर 
बाखोंफ़ेन ने जमा किया है। यह क्राति कितनी आसानी से हो जाती है, 
यह इस बात से प्रकट होता है कि अनेक इडियन कबीलों में यह परिवर्तन 
अभी हाल मे हुआ है श्रौर अब भी हो रहा है। यहा यह क्रांति कुछ हृद 
तक बढती हुई दौलत और जीवन को परिवर्तित भ्रणालियों (जंगलों से 
वृक्षविहीन घास के मैदानों में स्‍्थानान्तरण ) के प्रभाव के कारण और कुछ 
हृद तक सभ्यता तथा मिशनरियों के नैतिक प्रभाव के कारण हुई है! मिसौरी 
के आठ कबीलों में से छ: मे पैतृक और दो में अब भी मातुक दंशानुक्रम 
तथा मातृक दायाधिकार कायम है। शौनी, मियामी और डेलावेयर क़बीलों 
में यह रीति बन गयी है कि बच्चों को पिता के गोत्र के नामों में से कोई 
एक नाम देकर उस गोत्र में शामिल्र कर दिया जाता है, ताकि वे अपने 
पिता की सम्पत्ति के उत्तराधिकादी बन सकें। “मनुष्य की अन्तर्जात बाकुछल 
प्रवृत्ति, जिसके द्वारा वह वस्तुओ के नाम बदलकर स्वयं उन बस्तुओ्रों को 


छ्प्‌ 


बदलने वी चेप्टा करता है! जब भी कोई प्रत्यक्ष हिंत पर्याप्त प्ैश्या 
प्रदान करता है, वह परम्परा को तोड़े के लिये परम्परा के अन्दर दि 
ढृढ निकालता है।” (मावस )४ इसका परिणाम यह हुभा कि बेहद गड़वरी 
मच गयी झोर उसे ठीक करने का सिर्फ यह रास्ता रह गया कि मातृनयता 
की जगह पितृ-सत्ता कायम की जापे) ऐसा हो करके कुछ हंद तक वह 
गड़बड़ी दूर भी की गयी। “कुल मिलाकर यह बहुत ही स्वाभाविक संपण 
मालूम पडता है।” ( मायसें )* जहा तक इस वात का सम्-न्ध है हि 
दुनिया की संस्कृत जातियों में यह परिवर्तत जिन तरीकों और उपायों से 
किया मया, उनके बारे में तुलनात्मक विधिशास्त्र के विशेषज्ञों का बया रेंही 
है-याहिर है कि उनके मत प्रमेय मात्र हैँ-पाठका म० फकोवालेब्स्की री 
“परिवार श्रौर सम्पत्ति को उत्पत्ति श्रौर विकास की रुपरेया” सर्में 
पुस्तक को देखें , जो स्टॉकहोम से १८६० मे प्रकाशित हुई थी हि 

भातृ-सत्ता का विनाश नारी जाति को विश्व-एऐतिहासिक महत्त | 
पराजय यो। भ्रव धर के अल्दर भी पुरुष ने अपना आधिपत्य जमा सिवा) 
नारी पदच्युत कर दी गयी। वह जकड़ दी गयी। वह पुरुष की वासना 
दासी , संतान उत्पन्न करने का एक यंत्न मात्न बनकर रह गयी। घीरकील 
के, और उससे भी अधिक वलासिकीय काल के यूनातियों में नारी की यह 
गिरी हुई हैसियत पास तौर पर देखी गयी। वाद में धीरे-धीरे तरह-तरह 
के झ्रावरणों 'से ढंककर और सजाकर, झौर श्राशिक रूप में थोड़ी नर 
शक्ल देकर , उसे पेश किया जाने लगा, पर वह कभी दूर नहीं हुई! 

अरब पुरुषों की जो एकमात्र सत्ता स्थापित हुई उसका पहला 
परिवार के एक अ्रत्तरकालीन रूप-पिठसत्तात्मक परिवार की शक्ल “मैं 
प्रगट हुआ, जिसका उस काल मे आावि्ाव हुम्ला। इस रूप की हू 
विशेषता बहु-पत्नी विवाह नहीं थी-उसका तो हम आगे जिक्र करेगे! 
उसकी मुख्य विशेषता यह थी कि 


“कई स्वतन्त्र तथा भ्रधीन लोग परिवार के मुखिया की 
सत्ता के अधीन एक परिवार में संगठित होते थे। सामी लोगी हम 
परिवार के मुखिया के पास कई पत्निया होती थी, भ्रधीन लो 
पास पत्नी और बच्चे होते थे, और पूरे संगठन का उद्देश्य एक रसीः 
क्षेत्र के अन्दर पशुझो के रेवडों श्रोर ढोरो की देख-रेख करना 
था।!४ 


ज््र 


परिवार के इस रूप की सारभूत विशेषताएं भ्रधीन लोगों का परिवार 
में समावेश और पितृ-सत्ता थी। अतएवं परिवार के इस रूप का सबसे 
विकसित रूप रोमत परिवार है। शुरू में शिशाीत8 शब्द का श्र्थ वह 
नही था जो हमारे प्राधुनिक कृपमंडूक का आदर्श है और जिसमे भावुकता 
और घरेलू कलह का सम्मिश्रण होता है। प्रारम्भ काल में रोमन लोगों के 
बीच इस शब्द में विवाहित दम्पत्ति और उसके बच्चों का संकेत भी न था, 
वह केवल दासों का ही सूचक था। ल्‍थाए्रर्र६ शब्द का अर्थ है घरेलू 
दास, और शिएश9 शब्द का अर्थ -एक व्यक्ति के सारे दास्तो का समूह । 
यहा तक कि गायस के समय में भी शिगरी3, 4 ७ क्ाशगाणाफा 
( श्र्थात्‌ उत्तरधिकार ) को लोग एक वसीयतनामे के द्वारा अपने वंशजों 
के लिये छोड़ जाते थे) रोमन लोगों ने एक नये सामाजिक संगठन का 
वर्णन करने के लिये इस नाम का आविप्कार किया था। उसमे उसके मुद्विया 
के अ्रधीन उसकी पत्नी, उसके बच्चे और कुछ दास होते थे, और रोमन 
पितृ-सत्ता के भ्रन्तर्गत उसके हाथ मे इन लोगों की जिन्दगी ओर मौत का 
अ्रधिकार होता था। 
“*अतएवं यह नाम लैटिन कबीलो की उस लौह आावेष्ठित 
पारिवारिक व्यवस्था से अधिक पुराना नहीं था, जिसने खेत बनाकर 
खैती करने की प्रथा के शुरू होने, दास-प्रथा के कानूनी वन जाने और 
साथ ही यूनानियों तथा (श्रार्य नस्ल के ) लैटिन लोगो के श्रलय हो 
जाते के बाद जन्म लिया था।/ ११ 
मार्क्स ने इस वर्णन में ये शब्द और जोड़े है कि “आधुतिक परिवार 
में ने केवल दास-प्रथा (शो) बल्कि भूदास-प्रथा भी वीज-हूप में 
निहित है, क्योकि परिवार का सम्बन्ध शुरू से ही खेती के काम-धंधे से 
रहा है। लघू रूप में इसमें वे तमाम विरोध मौजूद रहते हैं जो बाद 
में चलकर समाज में और उसके राज्य मे बड़े व्यापक रूप से विकसित 
होते हैं!” 

परिवार के इस रूप से पता चलता है कि युग्म-परिवार का किस तरह 
एकनिप्ठ विवाह में संक्रमण हुआ । पत्नी के सतीत्व की रक्षा करने के लिये, 
यानी बच्चों के पितृत्व की रक्षा करने के लिये, नारी को पुरुष की निरंकुश 
सत्ता के श्रधीन बना दिया जाता है। वह यदि उसे मार भी डालता है, 
तो वह अपने अधिकार का ही प्रयोग करता है। 


छ्रे 


पितृसत्तात्मक परिवार के साथ हम लिखित इतिहास के क्षेत्र में प्रवेश 
करते हैं, और यह एक ऐसा क्षेत्र है जिसमे तुलनात्मक विधि शास्त्र हमारी 
बडो सहायता कर सकता है। और सचमुच इस क्षेत्र में हम उसके कारण 
काफी प्रगति करने में सफल हुए हैं। हम मव्सिम कोवालेब्स्की (परिवार 
श्रौर सम्पत्ति की उत्पत्ति और विकास की रूपरेखा, स्टॉकहोम, १5६०, 
पृष्ठ ६०-१०० ) के श्राभारी है कि उन्होंने यह बात सावित कर दी 
कि पितृसत्तात्मक कुटुम्ब-समुदाय (#8058श05शा5ट८ाआी), जैसा कि मे 
हम सर्बिया और बुल्गारिया के लोगों में आज भी टर्धवा088 (जिला 
मतलब बिरादरी जैसी चीज़ है) या 0९० ( प्रातृत्व ) के नामों ते 
चलता हुआ पाते है, भर जो थोडे बदले हुए रूप में पूरब के लोगों मे 
भी मिलता है, यूथ-विवाह से विकसित होनेवाले मातृसत्तात्मक परिवार के 
झ्रौर आधुनिक संसार के व्यक्तिगत परिवार के वीच की संक्रमणकालीन 
अवस्था है। कम से कम जहा तक पुरानी दुनिया की संस्कृत जातियो का -प्रर्यों 
तथा सामी लोगो का - सम्बन्ध है, यह बात साबित हो गयी मालूम पडती है। 

इस प्रकार के कुदुस्‍्व-समुदाय का सबसे अच्छा उदाहरण आजकल हीं 
दक्षिणी स्‍लाव लोगो के 2607088 के रूप में मिलता है। इसमे एक पिता 
के कई पीढियों के वशज और उनकी पत्निया शामिल होती है। ये सब शोर 
साथ-साथ एक घर में रहते हैं, मिलकर अपने खेतों को जोतते है, ए 
समान भंडार से भोजन और वस्त्र प्राप्त करते है और इस्तेमाल के बाद जो 
चीजे बच रहती है, वे सब की सामूहिक सम्पत्ति होती हैं। इस समुदा 
का प्रबंध घर के मुखिया (कंणणवेल्ा।) के हाथ में रहता है। वह 
बाहरी मामलों में समुदाय का प्रतिनिधित्व करता है, छोटी-मोटी चीजों की 
दे-ले सकता है, घर का हिसाब-किताव रखता है, और इन बातों तथा 
घर के काम-काज का नियमित रूप से संचालन करते के लिये झिम्मेदाए 
समझा जाता है। घर के मुखिया का चुनाव होता है श्र यह भी 
नही है कि वह कुटुम्ब का सबसे बूढा सदस्य हो। धर की औरतों और 
उनके काम का संचालन घर की मुखिया (कणाबेटा०) करती है, 
जो प्रायः पंणावेह्या की पत्नी होती है। लड़कियों के लिये वर चुनने मे 
उसका मत महत्त्वपूर्ण और प्रायः निर्णायक होता है। परन्तु फ़िर भी सर्दीच्च 
सत्ता कुदुम्ब-परिपद्‌ के हाथ में रहती है। कुटुम्व के सभी बालिंग लोग 
पुरुष और नारी-इस परिषद्‌ के सदस्य होते है। घर का मुखिया झपना 
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हिसाब इसी परिषद्‌ के सामने रखता है। यह परिषद्‌ ही तमाम महत्त्वपूर्ण 
सवालो को तय करती है, कुटुम्व के सदस्यों के बीच न्याय करती है, 
श्र महत्त्वपूर्ण वस्तुओं, विशेषकर जमीन-जायदाद की ख़रीद-विक्री आदि का 
निर्णय करती है। 

करीब दस बरस पहले की ही बात है जब रूस में भी ऐसे बड़े-बड़े 
कृटुम्ब-समदायों के अस्तित्व का प्रमाण मिला था।शे और अब तो यह बात 
आम तौर पर मानती जाती है कि रूस की लोक-परम्परा में इन समुदायों 
की छड़ें भी उतनी ही गहरी जमी हुई है जितनी ००३६7 अथवा ग्राम- 
समुदाय की! रूसियों की सबसे प्राचीन विधि-संहिता में -यारोसलाव के 
“प्राब्दा ” मे 0? - इन समुदायों का उसी नाम (एशएं!) से जिक्र आता है, 
जिस नाम से डाल्मेशियत कानूनों मे झाता है। श्रौर पोल तथा चेक लोगो 
की ऐतिहासिक दस्तावेजों मे भी उनकी चर्चा मिलती है। 

हा ,जलर के मतानुसार (जर्मन अधिकार-प्रथाए ४) जमंतर लोगी से 
भी आर्थिक इकाई शुरू में श्राधुनिक ढंग का व्यक्तिगत परिवार नहीं थी, 
बल्कि. वुदुम्बन-समुदाय (मिक्षाएइशाणए्शाइ्लाशी) थी, जिसमे. कई 
पीढिया या कई वैयक्तिक परिवार, शोर अवक्तर बहुत-से अधीन लोग भी 
शामिल होते थे। रोमन परिवार के इतिहास को देखने से उसका भी पूर्व 
रूप यही कुटुम्ब-समुदाय ठहरता है, और इसके परिणामस्वरूप भ्रभी हाल 
में रोमन परिवार में घर के मुखिया की निरंकुश सत्ता और परिवार के 
बाक़ी संदस्यो की मुझिया की तुलना में भ्रधिकारहीन स्थिति के विपय में 
प्रबल शंका प्रगट की गयी है। यह माना जाता है कि इस भ्रकार के कुटुम्ब- 
समुदाय आयरलैंड के केल्ट लोगी में भी रहे है। फ्रातत के निवे्नाई प्रदेश 
में बे एथएणगाशा/४ के नाम से, फ्रांसीसी क्राति के समय तक मौजूद 
थे, और फ्रांश-कोम्ते में तो वे आज भी नहीं मिटे है। घूहां (साभोन 
तथा ल्वार) के इलाके में अब भी ऐसे अनेक वड़े-वडे किसान घर देखने 
को मिलेंगे जिनके बीचों-बीच एक ऊंची छत का सामुदायिक हॉल होता 
है और उसके चारों ओर सोने के कमरे होते है जिनमे जाने के लिये छ:- 
आठ सीढ़ियों के जीने बने होते हैं और जिनमें एक ही परिवार की कई 
पीढिया निवास करती है। 

भारत में सामूहिक ढंग से खेती करनेवाले कृटुम्ब-समुदाय के श्रस्तित्व 
के बारे में नियाकंस ने” सिकन्दर महान्‌ के समय में ही ज़िक्र किया था .... 
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श्रौर उसी इलाके मे, पंजाब मे और देश के पूरे उत्तर-पश्चिमी भाग में, 
इस प्रकार के समुदाय झ्राज भी पाये जाते है। काकेशिया में खुद कोवालेब्सी 
ऐसे समुदाय के श्रस्तित्व के साक्षी है। अ्ल्जीरिया के क़बायलों में वह 
आज तक मौजूद है। कहा जाता है कि अमरीका में भी किसी समय इसे 
प्रकार के समुदाय का अस्तित्व था। यह सिद्ध करने का प्रयत्न किया जा 
रहा है कि जूरिता ने प्राचीन मैक्सिको के जिस ८शोणज्ागं४ का 
वर्णन किया है, वह इसी ढंग का कुटम्ब-समुदाय था। दूसरी ओर बूनोव 
में (॥॥अंधायं, १८६०, ४ अंक ४२-४४) काफी साफ तौर पर 
सावित कर दिया है कि विजय के समय पेरू में “मार्क” जैसा कोई 
सगठन था (श्रौर ग्रजीब वात यह है कि इसे भी ग्रा०४ कहते थे ), 
जिसमे खेतों की ज़मीन के समय-समय पर वंटवारे की व्यवस्था थी, यानी 
जोत वैयक्तिक प्रकार की ही थी। 

कुछ भी हो, भूमि पर सामूहिक स्वामित्व तथा सामूहिक जोत के साथ 
पितृसत्तात्मक कुटुम्ब-समुदाय का अब एक नया ही अथे प्रगट होता है जो 
पहले नहीं समझा गया था। श्रव इसमें कोई सन्देह नहीं रह गया है हि 
पुरानी दुनिया की संस्कृत तथा भ्रन्य जातियों मे इस समुदाय ने मातृसत्तात्मके 
परिवार शौर व्यक्तिगत परिवार के बीच संत्रमणकालीन रूप में बडी 
महत्त्वपूर्ण भूमिका अदा की है। कोवालेब्स्की ने इससे भी आगे जाकर हें 
कहा है कि इसी संक्रमणकालीन अवस्था मे से ग्राम-समुदाय , पश्रथवा बवेती मार्व- 
समुदाय भी निकला है, जिसमे लोग खेती भ्रलग-अलग करते थे भौर खेती 
की श्रौर चरागाह की जमीन इनके बीच , शुरू में थोडे-योड़े निश्चित की 
के लिये और बाद में स्थायी रूप से बाट दी गयी थी। लेकिन इसकी हैं 
बाद में चर्चा करेंगे] 

जहां तक इन कुदुम्बन्समुदायों के भीतर के पारिवारिक जीवन की 
सम्बन्ध है, हमें यह ध्यान में रखना चाहिये कि कम से कम झूस में पर 
के भूपिया के बारे में यह प्रसिद्ध है कि वह घर की जवान झौरतों के बारे 
में, खासकर अ्रपनी बहुओं के बारे में अपनी हैसियत का वेजा फायदा उठती 
है भोर घर को झवसर हरम वना डालता है। रुसी लोकन्गीतों में शम 
अवस्था की भापको स्पष्ट झलक मिलती है। 

मातु-सत्ता के विनाश के वाद बहुत तेजी से एकनिप्ठ विवाह का विन 
हुआ। पर उस्रयी चर्चा बरने के पहले हम बहु-पत्ली प्रथा तथा बहुसति 
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प्रथा के बारे मे कुछ और शब्द कहना चाहेंगे। यदि ये दोनों प्रथाए किसी 
देश में साथ-साथ नहीं मिलती-और सर्वविदित है कि बे साथ-साथ नहीं 
मिलती हैं-ती जाहिर है कि विवाह के ये रूप केवल अपवाद के रूप में 
हो, इतिहास को वितास-वस्तुओ के रूप में ही, पाये गये है। सामाजिक 
सस्याये जो भी सही हो, पुरुषी और स्लियो की संख्या अभी तक, मोटे 
तौर पर, सदा बराबर रही है। और बूंकि यह सम्भव नहीं है कि बहु- 
पत्नी प्रथा में श्रकेले बच गये पुरुष बहु-यति प्रथा में अकैली वंच गयी स्वियों 
से सत्तोप कर ले, इसलिये जाहिर है कि इन दोनो प्रथाओ्रों में से कोई भी , 
समाज में झ्राम तौर पर प्रचलित नहीं हो सकती थी। वास्तव में तो पुरुषों 
हार कई-कई पत्नियों को रखते की प्रथा स्पप्टतः: दास-प्रथा से उत्पन्न 
हुई थी श्रौर केवल अपवादस्वरूप ही पायी जाती थी। सामी लोगों के 
पितृसत्तात्मक परिवार में, कैवल कुलपति या अधिक से अधिक उसके दो- 
एक पुत्री के पास, एक से अधिक पत्नियां होती थी; परिवार के अन्य 
सदस्थों को एक-एक पत्नी से ही संतोष करना पड़ता था। समूचे पूरव में 
आज भी यही हालत है। बहु-पत्ती विवाह केवल धतिकों तथा श्रभिजात लोगो 
का विशेषाधिकार है, भ्रौर थे पत्निया मुख्यतः दासियों के रूप भें खरीदी 
जाती है। झाम लोगों के पास एक-एक पतली होती है। इसी प्रकार भारत 
और तिब्बत में बहु-पति प्रथा अपवादस्वहूप ही मिलती हैं, जिसकी यूथ- 
विवाह से उत्पत्ति सिद्ध करने के लिगे, जो सचमुच बड़ी दिलचस्प चीज 
होगी, अभी श्रौर मिकट से खोज करने की आवश्यकता है। इसमे शक नहीं 
कि व्यवहार में यह प्रथा मुसलभानों के हर्मो के प्रथा से, जहां ईर्प्पा का 
राज रहता हैं, अधिक सह्य है। कम से कम भारत के नायर लोगों में तो 
निश्चय ही तीन-तीन, चार-चार, या उससे भी प्रधिक संख्या में पुरपो के 
पास केवल एक पत्नी होतो है, परन्तु उनमे प्रत्येक पुरप को श्रधिकार होता 
है कि चाहे तो त्तीन या चार भरन्‍्य पुरुषों के साथ एक दूसरी पत्नी रखें, 
भौर इसी प्रकार तीसरी या चौथी पली रखे। भाश्वर्य को बात है कि मैक- 
सेनन ने इन विवाहअलबो को, जिनमे से पुरुष कई का एकसाथ सदस्य 
बन सकता था भौर जिनका मेक-लेनन ने खुद वर्णन किया है, विवाह का 
एक नग्रा रूप-कलब-दिवाहू - नहीं समझा। परन्तु क्लब-विवाह की यह प्रथा 
चास्तविक वहु-पति श्रथा नहीं हैं, बल्कि इसके विपरोत , जैसा कि जिरो- 
ह्यूजो मे लक्ष्य किया है, मह मूष-विवाह का एक विशेष (फव्यंगीडिदां६ 
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रूप है, जिसमे पुरपों की अनेक पत्नियां होती है और स्टियों के झतेक 
पति होते है। 

४. एकनिष्ठ परिवार। ऊपर ही बताया जा चुका है कि परिवार की 
मह रूप, वर्वर युग की मध्यम तथा उन्नत श्रवस्थाग्रों के बीच के पख्िेन 
के युग मे, युग्म-्परिवार से उत्पन्न होता है; उसकी अंतिम विजय हीं 
बात की एक सूचना थी कि सभ्यता का यग आरम्भ हो गया है। एकविप्ठ 
परिवार पुरष की सर्वोच्च सत्ता पर आधारित होता है। उसका स्पप्ट उद्देश 
ऐसे बच्चे पैदा करना होता है जिनके पिवृत्व के बारे में कोई विवाद में हो। 
यह इसलिये जरूरी होता है कि समय श्राने पर ये बच्चे अपने पिता के 
सीधे उत्तराधिकारियो के रुप में उसकी दौलत विरासत में पा सर्के। 
सुस्म-विवाह से एकनिष्ठ परिवार इस माने में भिन्‍न होता है कि इसमे विवाह 
सम्बन्ध कही ज्यादा दृढ़ होता है और दोनों में से कोई भी पक्ष पे जब 
चाहे तब नहीं तोड़ सकता। भव तो नियम यह बन जाता है कि केवल 
पुरुष को ही विवाह के सम्बन्ध को तोड़ देने और अपनी पत्नी को त्याग 
देने का अधिकार होता है। अपनी ;पत्नी के प्रति वफादार ने रहने 
का उसका अधिकार श्रव भी कायम रहता है, कम से कम रीति" 
रिवाज इस अधिकार को मान्यता प्रदान करते है (0006 १०/०६शा मै 
तो साफ तौर पर पति को यह अधिकार दिया ग्रया है बशर्तें कि वह 
रखल को अपने घर के ग्रन्दर न लाये) और समाज के विकास के सा 
साथ पुरुष इस अधिकार का अधिकाधिक प्रयोग करता है। परन्तु यदि पल 
प्राचीन यौस-सम्बन्धों की याद करके उन्हें फिर से लागू करना चाहें 
उसे पहले से भी अधिक सख्त सद्भा दी जाती है। 

परिवार के इस नये रूप को, ऐसी हालत में जब उसमे जरा भी नर्भी 
नही रह गयी है, हम यूनानियों के बीच देखते है। जैसा कि मास ने रह, 
था यूनानियो की पुराण-कथाओरो में देवियों का जो स्थान है, वह उत्त 8! 
काल का प्रतिनिधित्व करता है, जब स्त्रियों की स्थिति अधिक सम्मोर्तिर 
और स्वतन्त्र थी।” परन्तु वीर-काल में हो हम यूनानी स्तियों को, पुष्प की 
प्रघाभवा और दाधियों की होड़ के कारण , निरादृत पाते है॥ झोडीसी 
शाप पढ़ेंगे कि देतेमाक्स किस प्रकार अपनी मां को डांटकर चुप कर देंता 
है।?। होमर की रचनाओं में यह वर्णव मिलता है कि जब कभी यवतियां 
युद्ध में पकड़ी जातो है तो थे विजेताशों की काम-लिप्सा का शिकार बनती 
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हैं। विजयी सेना के नायक अपने पदों के ऋमानुसार सबसे सुन्दर युवतियों 
को अपने लिये छाठ लेते है। मालूम है कि 'इलियाड” महाकाव्य को पूरी 
कथा-वस्तु का केन्द्रीय तत्व ऐसी ही एक दासी के बारे में एकिलस और 
एगामेम्नोन का झगड़ा है। होमर की रचनाओं मे प्रत्येक महत्त्वपूर्ण नायक 
के सम्बन्ध में एक ऐसी बदिनी बवती का जिक्र आता है, जो उसकी हम- 
बिस्तर है भौर हमसफर भी। इन युवतियों को उनके मालिक अपने घर 
ले जाते हैं, जहा उनकी विवाहिता पत्नियां होती हैं, जैसे कि ईस्खिलस 
का एगामेम्नोन कसाड़ा को अपने घर ले गया था।४ इन दासियों से जो 
पुत्र पैदा होते हैँ, उनको पिता की जायदाद में से एक छोटा-सा हिस्सा 
मिल जाता है और वे स्वतन्त नागरिक समझे जाते है। देलामोन का एक 
ऐसा ही जारज पुत्र ट्यूक्रोस है, जिसे अपने पिता का नाम ग्रहण करने की 
इजाजत दी गयी। विवाहिता पत्नी से उम्मीद की जाती थी कि वह इस 
सारी बातों को चुपचाप सहन करेंगी ओर खुद कठोर पतिव्रत्यधमे का 
पालन करेंगी तथा पतिपरायण रहेगी। यह सच है कि वीर-काल में यूनानी 
पत्नी का, सभ्यता के युग की पत्नी से अधिक आदर होता था। परन्तु पति 
के लिये उसका केवल यही महत्त्व था कि वह उसके वैध उत्तराधिकारियों 
की भा है, उसके घर की प्रमुख प्रबंधकर्तती है और उसकी उन दासियों की 
दारोग़ा है जिनको वह जब चाहे, भ्रपनी रखैल वना सकता है, भौर बनाता 
भी है। एकतिप्ठ परिवार के साथ-साथ चृकि समाज में दासता भी प्रचलित 
थी, भर सुन्दर दासियां पूर्णतः पुरष की सम्पत्ति होती थी, इसलिये एक- 
निष्ठ विवाह पर शुरू से ही यह छाप लग गयी कि वह केवल नारी के लिये 
एकनिप्ठ है, परन्तु पुरुष के लिये नहीं। और आज तक उसका यही स्वरूप 
चला आता है। 

जहां तक बीर-काल के बाद के यूनानियो का सवाल है, हमें डोरियनों 
और आयोनियनों मे भेद करना चाहिए) कई बातो भे डोरियन लोगी में, 
जिनकी बलासिकीय मिसाल स्पार्ण है, होमर द्वारा वर्णित वैवाहिक सम्बन्धों 
से भी अधिक प्राचीन सम्बन्ध मिलते है। स्पार्ट में हम एक ढंग का युग्म- 
विवाह पाते है, जिसे वहां के राज्य ने प्रचलित विचारों के अनसार थोड़ा 
परिवर्तित कर दिया था। युग्म-विवाह का वह एक ऐसा रूप है जिसमें यूथ- 
विवाह के भी झनेक भ्वशेप मिलते है। जिस विवाह से सन्तान नहीं 
थी, उसे भंग कर दिया जाता था। राजा एनावसनड्रिडस मे ( ६४० - 


७६ 


के लगभग ) एक दूसरा विवाह किया क्योकि उगकी पदली पली में मलात 
नही हुई थी और दस प्रकार दो गृहस्थिया कायम रपी। इसी काल के एड 
ग्रौर राजा एरिस्टोन ने अपनी पहली दो बाझ पत्नियों के प्रतावा एक 
तीमरी स्त्री से विवाह किया था, परन्तु उसने पहली दो पतियों में में एक 
को अपने यहा से चले जाने दिया या। दूसरी ओर , कई भाई मिलकर एए 
सामूहिक पत्नी भी रप सकते थे। यदि किसी को झपने मित्र की प्ली 
पसन्द ग्रा जाती थी तो वह उसमे हिस्सा बंठा सकता था। शौर दिस्‍्माँ 
के शब्दों मे, किसी कामुक “सांड” के भ्रा जाने पर, यदि वह सहलाग्ि 
नहीं हो तो भी, भ्रपनी पत्नी को उसके उपभोग के लिये प्रस्तुत कला 
उचित रामझा जाता था। शोमान के भ्रनुमार प्लुटार्क की वह कया जिसमे 
स्पार्ट की एक स्त्री अ्रपने एक प्रेमी को, जो उसके पीछे पडा हृप्ा पा 
अपने पति से बात करने को भेज देती है, भौर भी म्धिक यौन-छ्वतताा 
की ओर इंगित करती है।% इस प्रकार वास्तविक व्यभिचार, यानी परतिं 
की पीठ पीछे पत्नी का किसी और पुरुष के साथ यौन-सम्बन्ध, उन दिन 
सुनने में भी नहीं श्राता था। दूसरी शोर, स्पार्टा मे, कम से कम उसके 
उत्कर्प काल मे, घरेलू दास-प्रथा नहीं थी। स्पार्टियेटों को हीलोटों दी 
स्त्रियों के साथ सम्भोग करने का कम प्रलोभन होता था, क्योकि वे झलग 
बस्तियो मे रहते थे। और यदि इन सब परिस्थितियों में स्पार्टा की नॉर्सियों 
यूनान की भर सब नारियो से अधिक सम्मान और झादर की पा 
जाती थी, तो यह स्वाभाविक था। प्राचीन युग के लेखक, यूनानी सदियों 
में केवल स्पार्टा की नारियों और एथेस की हैटेराओ को ही इस कार्विन 
समझते थे कि उनका जिक्र आदर के साथ करे और उनकी उर्क्तियो 
अपनी रचनाग्रो में स्थान दें। 

आयोनियन लोगो मे-जिनका लाक्षणिक उदाहरण एयेंस था - हालत 
बिलकुल भिन्‍न थी। वहां लड़कियों को केवल कातना-बुनना और सी्गी” 
पिरोना सिखाया जाता था। वहुत हुआ तो वे थोड़ा पढ़ना-लिखना भी सीध 
सेती थी। उन्हें करीब-करीब पर्दे में रखा जाता था झौर वे केवल दँसरी 
स्त्रियो से ही मिल-जुल सकती थी। जनानख्ाना घर का एक खास 
अलग हिस्सा होता था, जो आम तौर पर ऊपर की मजिल पर या मीन 
के पिछले हिस्से मे होता था, जहां पुरुषो की, ख़ास तौर पर 


की, झ्रासाती से पहुंच, न हो सकती थी। जब मेहमात आते! 
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औरतें वहा चली जाती थीं! स्त्रियां अकेले और विना एक दासी को साथ 
तिये बाहर नहीं जाती थी। घर में उन पर लगभग पहरा-सा रहता था। 
एरिस्टोफेनस कहता है कि व्यभिचारियो को पास न फटकने देने के लिये 
मोलोस्सियन कुत्ते घर में रखे जाते थे ,/ और कम से कम एशिया के शहरों 
में औरतों पर पहरा देने के लिये खोजें रखे जाते थे। हेरोडोटस के काल 
से ही कियोस द्वीप मे बेचने के लिये खोजे बनाये जाते थे ! वाक्समुथ का कहना 
है कि वे केवल बर्वर लोगों“ के लिये ही नहीं बनाये जाते थे । यूरिपिडीज 
में पत्नी को णंंरशशा॥३९ याती ग्रूह-प्रबंध के लिये एक वस्तु (यह शब्द 
नपुसक लिय का है) कहा गया है, और बच्चे पैदा करने के सिवा, 
एक एथेंसबासी की दृष्टि मे पत्नी का महत्त्व इससे श्रधिक कुछ नहीं था 
कि वह उसकी प्रमुख नीकरानी होती थी। पति अखाड़े मे जाकर कसरत 
करता था, सार्वजनिक जीवन में भाग लेता था, पर इस सव से पत्नी को 
अश्रलग रखा जाता था; इसके अलावा उसके पास दासिया भी होती थों, 
झ्रौर एथेंस के उत्कर्प काल में तो वहां बड़े व्यापक रूप में वैश्यावृत्ति भी 
होती थी। कम से कम यह तो कहा ही जा सकता है कि इसे राज्य की 
तरफ़ से बढ़ावा मिलता था। इस वेश्यावृत्ति के-आधार पर ही यूनान का 
वह एकमात्र प्रसिद्ध नारी-वर्ग विकसित हुआ था जो अपने बुद्धिवल और 
कला-प्रेम के कारण, प्राचीन काल की नारियो के साधारण स्तर से उतना 
ही ऊपर उठ गया था, जितवा ऊपर स्पार्टा की नारियां अपने चरित्र के 
कारण उठ गयी थी। एथेंस की पारिवारिक व्यवस्थ! पर इससे भयंकर 
इलजाम झौर क्या लगाया जा सकता है कि माटी बनने के लिये पहले हैटेरा 
बसना पड़ता था। 

कालान्तर में एथेंस की यह पारिवारिक व्यवस्था न केवल दूसरे झायो- 
नियनी के लिग्रे, बल्कि ख़ास यूनान में रहनेवाले सभी यूनानियों के लिये 
और यूनान के उपनिवेशों के लिये आदर्श बन गयी, और वे श्रपने घरेलू 
सम्बन्धो को भी उसी साचे में भ्रधिकाधिक ढालने लगे। लेकिन तमाम पर्दे 
और निगरानी के बावजूद यूनानी स्त्रिया अपने पतियों को धोखा देने के 
काफी मौके दृढ़ ही निकालती थी। पति लोग- जिन्हे अपनी पत्नियों के 
प्रति जरान्सा भी प्रेम प्रकट करने में शर्म आती थी-हैटेराशो के साथ 
विभिन्‍न प्रकार की प्रेम लोलाए किया करते थे। परन्तु नारी के पतन का 
खद पुरुष को बदला मिला और वह भी पतन के गते में जा पड़ा। यहा 
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तक कि बह लड़को के साथ प्रप्राइृतिक व्यभिचार करने की झोर प्रवृत 
हुआ भ्रोर गैनीमीड की पुराण-क्या दारा उससे स्वयं अपने और भरे 
देवताओं को पतित किया। 

प्राचीन काल के सर्वाधिक सम्य और विकसित लोगों में, जहा एके 
हम उनकी योज कर पाये हैं, एकनिप्ठ विवाह की उत्ति इसी प़्तार 
हुई थी। यह किसी भी हालत में व्यक्तिगत गौन-प्रेम का परिणाम गर्ही 
था, उसके साथ तो एकनिष्ठ विवाह थी तनिक भी समानता नहीं है, 
वयोकि इस प्रथा के प्रचलित होने के वाद भी विवाह पहले की ही वर 
श्रपता लाभ देखकर किये जाते रहे। यह परिवार का वह पहला रूप थी 
जो प्राकृतिक कारणों पर नहीं, बल्कि श्रार्थिक कारणों पर प्राघारित या“ 
यानी जो श्राचीन काल की प्राकृतिक ढंग से विकसित सामूहिक सम्प्ति 
के ऊपर व्यक्तिगत सम्पत्ति की विजय के आधार पर खड़ा हुआ था। यूतावी 
लोग तो खुलेझाम स्वीकार करते थे कि एकनिप्ठ विवाह का उद्देश्य केयर 
यह था कि परिवार में पुरुष का शासन रहे श्रौर ऐसे बच्चे पैदा हों जो 
केवल उसकी श्रपनी सन्‍तान हो और जो उसकी सम्पत्ति के उत्तराधिकारी 
बन सकें। इन बातो के अभ्रलावा एकनिप्ठ विवाह केवल एक भार था 
ढोना पड़ता था; देवताओं के प्रति, राज्य के श्रति और पूर्वजों के पति 
एक कत्तंव्य था जिसका पालन करना आवश्यक था। एयेस में क्ाबून 
अनुसार न सिर्फ विवाह करना जहूरी था, वल्कि पुरुष द्वारा कुछ तथाकर्मियँ 
वैवाहिक कत्तेंव्यो का पालन करना भी आवश्यक था। पामंपल 

झतएव , एकनिप्ट विवाह इतिहास में पुरुष और नारी की एन 
होकर कदापि प्रगट नहीं हुआ) उसे पुरुष और नारी के प्रुन.सामजस्य का 
उच्चतम रूप समझना तो और भी गलत है। इसके विपरीत एक्ट 
निवाह , नारी पर पुरुष के आधिपत्य के रूप में प्रगट होता है। एकनि्6ठ 
निवाह्‌ के रूप मे पुरुषों और नारियों के एक ऐसे विरोध की घोषणा 
शयी थी जिसकी मिसाल प्राग्ैतिहासिक काल में कही नहीं मिलती। मार्क 
की और अपनी एक प्रुरानी फ्रडुलिफि में, जो झरभी तक प्रकाशित नहीं हुई 
है और जिसे हम लोगों ने १८४६ में लिखा था, में नीचे लिखा वाका 
पाता हूँ: “सन्तानोत्पत्ति के लिये पुरष और नारी के बीच श्रम-विभाज्त 
ही पहला श्रम-विभाजन है।”' और आज मैं इसमें ये शब्द और जोई 
सकता हूँ: इतिहास में पहला वर्ग-विरोध, एकनिप्ठ विवाह के अन्तर्गत पुरुष 


रे 


झर नारी के विरोध के विकास के साथन्माथ, और इतिहास का पहला 
वर्म-उत्पीड़न पुरुष द्वारा नारी के उत्पीडन के साथ-साथ प्रगट होता है। 
इतिहास की दृष्टि से एकनिप्ठ विवाह आगे की ओर एके बहुत बड़ा कदम 
था, परन्तु इसके साथ-साथ वह एक ऐसा क़दम भी था जिसने दास-प्रथा 
झौर व्यक्तिगत धन-सम्पदा के साथ मिलकर उस युग का श्रीमणेश किया, 
जो भ्राज तक चला आ रहा है ओर जिसमें प्रत्येक अ्रश्रगति साथ ही सापेक्ष 
रूप से पश्चाद्गति भी होती है, जिसमें एक समूह की भलाई और विकास 
दूसरे समूह को दुख देकर और कुंचलकर सम्पन्त होते है। एकनिष्ठ विवाह 
सभ्य समाज का वह कोशिका-झूप है जिसमे हम उन तमाम विरोधों और 
इन्द्दों का श्रध्पपन कर सकते हैं जो सभ्य समाज मे पूर्ण विकास प्राप्त करते हैं। 

युग्म-परिवार की विजय से, या यहां तक कि एकनिष्ठ विवाह की 
विजय से भी, उनके पहले पायी जानेवाली यौन-सम्बन्धो की अ्रपेक्षाइत 
स्वतंत्रता नप्द नहीं हुई। 


“प्रगति करते हुए परिवार को अरब भी वह पुरानी विवाह-व्यवस्था 
घेरे रहती है, जो अब 'पुतालुआन' यूथों के धीरे-धीरे मिट जाने 
के कारण अ्रधिक संकुचित परिधि के अन्दर सीमित हो गयी है, और 
वह विवाह-व्यवस्था परिवार के साथ-साथ सभ्यता के युग के द्वार तक 
पहुंच जाती है... अन्त में वह हैटेरिज़्म के नये रूप में तिरोहित हो 
जाती है, जो परिवार के साथ लगी हुई एक काली छाया के रूप 
में सभ्यता के युग में भी मानवजाति के पीछे-पीछे चलती है। “४ 


महा हैटेरिज़्म से मौर्गग का मतलब विवाह के बंधन के बाहर पुरुषों 
श्रौर अ्रविवाहिता स्त्रियों के बीच होनेवाले उस यौन-व्यापार से है, जो 
एकनिप्ठ विवाह के साथ-साथ चलता है, और जो जैसा कि सभी जानते 
हैं, सभ्यता के पूरे युग मे भिन्‍त-भिन्‍न रूपो मे फूलता-फलता रहा है और 
खुली वेश्यावत्ति के रूप मे निरन्तर विकसित होता रहा है। इस हैटेरिज़्म 
का सीधा सम्बन्ध यूथ-विवाह्‌ से है, उसका सीधा सम्बन्ध स्त्रियों के 
अनुष्ठानात्मक आत्मसमर्पण की प्रथा से है जिसके द्वारा वे सतीत्व का 
अधिकार प्राप्त करने का मूल्य चुकाती थी। रुपया लेकर आत्मसमर्पण करना -- 
यह शुरू में एक धार्मिक कृत्य था जो प्रेम की देवी के मन्दिर मे किया 
जाता था और जिससे मिलनेवाला रुपया मन्दिर के कोप मे चला जाता था। 
आर्मीनिया में अ्रनाइतिस और कोरिन्थ में एफ़ोडाइट की हायरोड्यूले और 
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झ्रे 


भारत के मन्दिरों की देवदासियाँ जिन्हें 88ए802 भी कहते है 
(यह ॑पुतंगाली भाषा के #शॉव0शा8 शब्द का विगड़ा हुमा $3| 
है, जिसका श्र्थ नर्तकी है) इतिहास की पहली वेश्यायें थी। मई 
झनुष्ठानात्मक झ्ात्मसमर्पण पहले सभी स्त्रियों के लिए अनिवार्य था। वाई 
में मन्दिरों की ये पुजारिने ही, सभी स्तियों की तरफ से, पात्मसमत 
करने लगी। दूसरी जातियों मे हैटेरिज्म विवाह के पहले लडकियों की दी 
गयी यौन-स्वतंत्रता से उत्पन्न होता है। इस प्रकार वह भी यथ-विवाह वीं 
ही एक श्रवशेप है, बस अन्तर इतना है कि वह एक भिन्‍न मार्ग से हमारे 
पास तक झाया है। सम्पत्ति को लेकर समाज में भेदों के उत्तन्‍्त होने कै 
साथ-साथ -यानी बर्बर युग की उन्नत अवस्था में ही -दास-श्रम के साथ 
साथ कही-कही मजूरी पर किया जावेवाला श्रम भी दिखायी देने लगा थीं | 
और इससे अनिवार्यतः सह-सम्बद्ध रूप में, दासियों के समर्पण के साथ 
साथ , जिसमे उनकी मर्जी का सवाल न था, कही-कही स्वतंत्र नारियों ब्रा 
वेश्यावृत्ति भी दिखायी देने लगी। अतएवं , जिस प्रकार सभ्यता से उत्तले 
प्रत्येक वस्तु दोमुही , दोस्ख़ी , अन्तर्विरोधी और स्वयं अपने भ्रन्दर मुखालिए 
तत्त्वो को लेकर चलनेवाली वस्तु होती है, उसी प्रकार यूथ-विवाह से सभ्यता 
को मिली विरासत के भी दो पहलू है: एक ओर एकनिष्ठ विवाह+ दूपरी 
ग्रोर हैटेरिउ्म , भर उसका चरम रूप-वेश्यावृत्ति। ग्रन्थ सभी सामाजिक 
प्रथाओं की तरह हैटेरिज्म भी एक विशिष्ट सामाजिक प्रथा है। वह पुरानी 
यौन-स्वतंत्रता का हो एक सिलसिला है, लेकिन पुरुषो के लिए ही। हालाएँं 
असल मे इस रूप को सहन ही नही किया जाता, बल्कि उसका विशेषकर 
शासक घर्गों द्वारा बड़े शौक और मज़े से इस्तेमाल किया जाता है, वाह 
शब्दों में सदा उसकी निन्‍्दा ही की जाती है। दरअसल इस मिल्दा 
इस प्रथा का व्यवहार करनेवाले पुरुषो को कोई नुकसान नहीं होता हैः 
उससे तो केवल नारियों को चोट पहुंचती है। वे समाज से बहिप्टत की 
जाती हैं ताकि एक बार फिर समाज के बुनियादी नियम के रूप में मारी 
पर पुरुष के पूर्ण श्रभुत्व की घोषणा की जाये। सस्तर्विरोश 
लेकिन इससे स्वयं एकनिप्ठ विवाह के भोतर एक दूमरा अल्तर्विरो् 
पैदा हो जाता है। हेटेरिज़्म की प्रथा द्वारा जिसका जीवन सुरभित है 
उस पति के साथ-साथ उपेक्षित पत्नी होती है। जिस प्रकार झाधा सेव 
खाने के बाद पूरा सेव हाथ में रखना भ्रसम्भव है, उसी प्रकार विरोश 


च््डे 


के दूसरे पहलू के बिना पहले पहलू का होना भी नामुमकिन' है। परन्तु 
यह मालूम होता है कि जब तक उनकी पत्नियों ने उन्हें सवक नहीं सिखाया, 
तब तक पुरुष ऐसा नहीं सोचते थे। एकनिष्ठ विवाह के साथ-साथ दो नये 
पात्न समाज के रंगमच पर स्थायी रूप से उतर आये: एक - पत्नी का प्रेमी 
मानी जार, दूसरा-जारिणी का पति। इसके पहले ये पात्र इतिहास में नहीं 
देखे गये थे। पुरुषो ने नारियो पर विजय प्राप्त की थी, किन्तु विजेता 
के साये पर टीका लगाने का काम पराजित ने बडी उदारतापूर्वक अपने 
हाथ मे लिया था। व्यभिचार, परस्त्रीगमन पर प्रतिबंध था, उसके लिये' 
सख्त सज़ा मिलती थी, पर फिर भी वह दवाया नहीं जा सकता था! वह 
एकनिष्ठ विवाह श्र हैटेरिज्म के साथ-साथ एक लाजिसी सामाजिक रिवाज 
बन गया था। पहले की तरह अरब भी वच्चों के पितृत्व का नि्श्चित' होना 
केवल नैतिक विश्वास पर आधारित था, और किसी भी तरह हल म होमे- 
वाले इस भ्रन्तविरीध को हल करने के लिये 0006 'पए06०॥ की धारा 
३१२ में यह विधान किया गया था: 


एशाधिय ९०7९प एशावशा। 6 गरध्यांबूए& 3 ए0प7 फशा8 (6 वाक्षां - 
“विवाह-काल में गर्भ-धारण होने पर पति को वच्चे का पिता 
समझा जायेगा।” 


एकनिष्ठ विवाह-प्रथा के तीन हजार वर्ष तक चलने का अन्तिम 

परिणाम यही निकला था। 
इस प्रकार, एकनिष्ठ परिवार के वे उदाहरण, जिनके द्वारा उसकी 
ऐतिहासिक उत्पत्ति सच्चे रूप में भ्रतिबिम्बित होती है और जिनके द्वारा 
पुरुष के एकच्छत्न आधिपत्य से उत्पन्न पुरुष और नारी का तीखा विरोध 
साफ जाहिर होता है, हमारे सामने उन विरोधों और दूंढों का चित्र लघु 
रूप में पेश करते हैँ, जिनमें से होकर सभ्यता के युग के प्रारम्भ से वर्गों 
में बंटा हुआ समाज बढ रहा है, और जिन्हें बह कभी न तो हल कर 
पाता है और न दूर कर पाता है। जाहिर है कि में यहां एकनिष्ठ विवाह 
के केवल उन उदाहरणों का ज्िक्त कर रहा हूं जिनमें वैवाहिक जीवन सही 
माने में इस पूरी प्रथा के प्रारम्भिक स्वरूप के नियमों के श्रगसार चलता 
है, पर जिनमें पति के आधिपत्य के खिलाफ पत्नी विद्रोह करती है। लेकिन 
सब विवाहों मे ऐसा नहीं होता, यह जमेन कूपमंडूक से अधिक और कौन 
घर < 


जानता है, जो न राज्य मे शासन करने के योग्य है और न अपने घर प्र, 
और इसलिये जिसकी पत्नी पूर्ण औौचित्य के साथ, शासन करती है गिसती 
योग्यता पति में नहीं होती। परन्तु अपने को साम्त्वना देने के लिये वह मे 
कल्पना कर लेता है कि दु.ख के अपने फ्रांसीसी साथी से, जिसकी ग्रधिकाश 
मामलों में श्र भी अधिक दुर्गति होती है, वह फिर भी भझच्छा है। 
लेकिन एकनिप्ठ परिवार, हर जगह और हमेशा अपने उस क्लासिक 
कठोर रूप में नहीं प्रगट हुआ, जिस रूप में वह यूनानियों में अगंट हैं? 
था। संसार के भावी विजेताड्रों की हैसियत से, यूनानियों से कम परिप्कत 
पर कही अधिक दूरदर्शी दृष्टिकोण से काम लेनेवाले रोमन लोगों की स्ट्िया 
अ्रधिक स्वतंत्र थी और उनका पश्रादर भी अधिक होता था। रोमन पुछ् 
समझता था कि उसे चूकि अपनी पत्ती के ऊपर जित्दगी और मौत की 
अधिकार प्राप्त है, इसलिये वैवाहिक पवित्तता भली-भांति युर्रक्षित है। 
इसके अलावा, पति के समान पत्नी को भी यह अधिकार था कि वह णः 
चाहे विवाह भंग कर दे। लेकिन एकनिष्ठ विवाह मे सबसे बडी ला 
निश्चय ही उस समय की जब जर्मनो ने इतिहास में प्रवेश किया, वर्यो्ि 
लगता है कि उनमे, शायद उनकी गरीबी की वजह से, एकरनिष्ठ विवाद 
अभी तक युस्म-विवाह की अ्रवस्था से पूरी तरह नहीं” निकल पाया या 
टेसिट्स द्वारा बतायी हुई तीन बातों से हम इस नतीजे पर पहुंचते हैं! 
एक तो यह कि विवाह की पवित्नता में दृढ़ विश्वास के बावजूद“ / अर 
पुरुष कैवल एक पत्नी से संतुष्ट है और स्त्रियों के चारो श्रोर उनके 
की दुल॑ध्य दीवार है,”?"-उच्च स्तर के पुरुष तथा कवीले के मुधिया 
कई-कई पत्नियां रखते थे, अर्थात्‌ जमेनो में भी भ्रमरीकियों जैसी हालत 
थी, जिनमे कि युग्म-विवाह का चलन था। दुसरे, इन लोगो में मातृ 
से पितृ-सत्ता मे अ्ंतरण थोड़े दिन ही पहले सम्पन्न हुआ होगा, क्यो्ि 
उनमें मामा-मातृ-सत्ता के अनुसार सबसे निकट का पुरुष गोत-सम्बधधी ” 
प्रव भी स्वयं पिता से अधिक निकट का सम्बन्धी माना जाता था। हैं 
बात भी अमरीकी इंडिथनों के दृष्टिकोण से मिलती है, जिनमे मार्क ने! 
जैसा कि वह श्रक्सर कहा करते थे, हमारे अपने प्रागैतिहासिक भ्तेकीर्क 
को समझने की कुजी पायी थी। और तीसरे, जमनो मे स्थियों का हक 
आदर होता था और वे सार्दजनिक जीवन में भी प्रभावशाली होती भी 
सह बात पुरुष के झाधिपत्य से, जोकि एकनिष्ठ विवाह की विशेषत्ता हैं' 
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सीधे तौर पर टकराती थी। लगभग ये सारी बातें ऐसी हैं जिनमे जर्मत 
लोग स्पार्टावासियों से मिलते हैं, क्योंकि जैसा कि हम ऊपर देख चुके हैं, 
स्पार्टवासियों में भी युग्म-विवाह्‌ पूरी तरह नहीं मिटा था। अतएव जर्मनों 
के इत्तिहास के रंगमंच पर उत्तरने के साथ-साथ इस मामले में भी, एक 
बिलकुल नये तत्त्व का संसार मे प्राधान्य स्थापित हो गया। रोमन संसार 
के ध्वंसावशेपों पर नस्‍्लों के सम्मिश्रण से एकनिष्ठ विवाह का जो नया 
रूप विकसित हुआ , उसने पुरुष के श्राधिपत्य को कुछ कम कठोर रूप दिया 
और स्त्रियों को, कम से कम बाह्य जीवन में, प्राचीन कलासिकीय युग से 
कहीं अधिक स्वतंत्र श्रौर सम्मानित स्थान प्रदान किया। इससे इतिहास में 
पहली बार नैतिक प्रगति का वह सबसे बडा कदम उठाया जा सका, जो 
एकनिष्ठ विवाह के श्राघार पर और उसके कारण अभी तक उठाया जा 
सका है। हमारा मतलब आधुनिक व्यक्तिगत यौनःप्रेम से है, जो इसके 
पहले संसार में कही नहीं देखा गया था। यह विकास कही पर एकनिष्ठ 
विवाह के भीतर हुआ, कहीं उसके समानान्‍्तर हुआ भौर कही उसका 
विरोध करके हुआ्ा। 

परन्तु , इसमें कोई संदेह नहीं है कि इस विकास का उद्भव इस स्थिति 
से हुआ कि जर्मन लोग अब भी युग्म-परिवारों में रहते थे और जहा तक 
सम्भव था, उन्होंने नारी की तदनुरूप स्थिति को एकनिष्ठ विवाह पर 
झ्रारोपित कर दिया! इसकी उत्पत्ति कदापि जर्मन मनोवृत्ति की ग्रदृभुत 
नैतिक शुद्धता के कारण नही हुई, जो वास्तव मे इस बात तक सीमित 
थी कि व्यवहार में मुस्म-परिवार के अन्दर वैसे भीषण नैतिक विरोध नहीं 
प्रगट होते थे, जैसे कि एकनिष्ठ वियाह में होते हैं। इसके विपरीत, सच 
तो यह है कि जर्मन लोग देश से वाहर निकलने पर- विशेष रूप से दक्षिण- 
पूर्व में काले सामर की तटवर्ती स्तेषियों मे रहनेवाले बंजारों के बीच 
पहुँचकर -नैंतिक दृष्टि से काफी पतित हो ग्रये थे और बंजारों से जर्मनों 
ने घूड़सवारी सीखने के भ्रलावा भयंकर अप्राकृतिक व्यभिचार भी सीख लिया 
था। इसको बहुत साफ गवाही एमियानस ने त्ाइफालों के बारे में और 
प्रोकोषियस ने हेणलों के बारे में दी है। 

यद्यपि एकनिप्ठ परिवार ही परिवार का वह एकमात्र ज्ञात रूप है 
जिससे आधुनिक यौनःप्रेम का विकास हो सकता था, तथापि इसका यह 
मतलब नही है कि इस प्रकार के परिवार के भीतर पति-पत्नी के पारस्परिक 
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प्रेम के रूप मे, एकमात्र इस रूप में या अधिकतर इस रूप मे ही,-श 
यौन-प्रेम का विकास हुआ। पुरुष के आधिपत्य के अंतर्गत कठोर एकनिछ 
विवाह का पूरा रूप ही ऐसा था कि यह बात असम्भव थी! उन सभी 
वर्गों मे, जो ऐतिहासिक रूप से सक्रिय थे, यानी जो शासन करते बे, 
विवाह का सदा वही रूप रहा, जो युग्म-विवाह के समय से चला भा 
रहा था, यानी यह कि माता-पिता अपनी सुविधा से बच्चों का विवाई 
कर देते थे। इतिहास में यौन-प्रेम का जो पहला रूप प्रगट हुआ, अर्थात 
श्रावेग का रूप, ऐसे आवेग का , जिसका ( कम से कम शासक वर्ग का ) 
प्रत्येक व्यक्ति ग्रधिकारी समझा जाता था, और जो यौन-भावना का सर्वोच्च 
रूप समझा जाता था-और यही उसकी ख़ास विशेषता होती है-वह पह्ता 
रूप मध्य युग के नाइटों का प्रेम था, जो किसी भी हालत में वैवाहिक 
प्रेम नहीं था। इसके विपरीत! प्रोवेस प्रात के लोगो में, जहा यह ताइटी 
का प्रेम अपने क्लासिकीय रूप में विद्यमान था, उसने खुल्लमखुल्ला विवाहेतर 
प्रेम का रूप धारण किया। उनके कविन्यण खुलेम्राम इसके गीत 
गाते थे। 2७७५ जन में प88००6० (उपा के गीत) प्रोवेलीय 
प्रेम-काव्य // के उत्कृष्ट रूप हैं। इन गीतों में हमें इसका बडा रंगीन 
वर्णन मिलता है कि नाइट किस प्रकार अपनी प्रेमिका के साथ, 
सदा किसी दूसरे पुरुष की पत्नी होती है, विहार करता है, झौर पहरेदार 
बाहर खड़ा पहरा देता रहता है और उपा की पहली धुंधली किरणों (४00) 
के फूटने पर उसे श्रावाज़ देता है ताकि किसी के देखने से पहले ही वह 
निकल जाये। इसके याद विदाई के क्षण के वर्णन में कविता श्रपने 
शिखर पर पहुंच जाती है! उत्तरी फ़ांस के निवासियों ने, श्रौर उनके सार्यः 
साथ हमारे योग्य जनों ने भी, नाइटों के प्रेम के तौर-तरीकों के साथ 
साथ उनके अनुकूल इस काव्य-शैली को भी अपना लिया, प्रौर हमारे 
बुजुर्ग वोल्फ़ाम फ़ॉन एशनवाख ठीक इसो विपय पर तीन लत्यन्त सुल्दर 
उपा के मीत छोड़ गये, जो मुझे उनकी तीन लम्बी वीर रस की कविताप्रों 
से कही ज्यादा पसन्द हैं। 

हमारे जमाने के पूंजीदादी समाज में विवाह दो तरह का होता है। 
बौधोलिक देशों में पहले वी तरह ब्राज भी माता-पिता झपने युवा पूजीवादी 
पुत्र के लिये उपयुक्त पत्नी ढूंढ लेते हैं और उसका परिणाम स्वश्ादर्तः 
यह होता है कि एवनिप्ठ विवाह में निहित प्रन्तविरोध पूरी तरह उमर 
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आता है-पति जमकर हैटेरिज़्म करता है भौर पत्नी जमकर व्यभिचार 
करती है। कैधोलिक चर्च ने निस्संदेह तलाक की प्रथा को केवल इसलिये 
ख़तम कर दिया कि उसे विश्वास हो भया था कि जैसे मृत्यु का दुनिया 
में कोई इलाज नही है, वैसे ही व्यभिचार का भी नही है। दूसरी ओर, 
प्रोटेस्टेंट देशों में यह नियम है कि पूजीवादी पुत्र को अपने वर्ग में से, 
कमोबेश आजादी के साथ, खुद अपने लिये पत्नी तलाश कर लेने की 
इजाजत रहती है। भतएवं, इन देशों मे विवाह का भ्राधार कुछ हंद तक 
थोड़ा-बहुत प्रेम हो सकता है, गो प्रेम हो या न हो , प्रोटेस्टेंटो के बगुलाभगती 
लोकाचार में माना यही जाता है कि पति-पत्नी मे प्रेम है। यहा पुरुष उतने 
सक्रिय रूप से गणिका-गमन' नही करते, श्र स्त्ती का परपुरुष से प्रेम करना 
भी उतना प्रचलित नहीं है। विवाह का चाहे जो भी रूप हो, पर चूकि 
बह किसी की प्रकृति नहीं वदल्र देता, और चूकि प्रोटेस्टेंट देशों के नागरिक 
अधिकतर कूपमंडूक होते हैं, इसलिये यदि हम सबसे अच्छे उदाहरणों का 
श्रौसत निकालें, तो यह पायेंगे कि इस प्रोटेस्टेंट एकनिष्ठ विवाह में पति- 
पत्नी ऊवा हुआ निरानरद जीवन, जिसे ग्रहस्थ-जीवन का परमानन्द कहकर 
पुकारते हैं, बिताते हैं। विवाह के इन दो रूपी को सबसे अभ्रच्छी झलक 
उपन्यासों में मिलती है-कैथोलिक विवाह को समझना हो, तो फ्रांसीसी 
उपन्यास पढिए और प्रोटेस्टेंट विवाह का श्रसली स्वरूप देखना हो, तो जर्मन 
उपन्यास पढ़िए। दोनों में पुरुष को “प्राप्ति हो जाती है”। जर्मन उपन्यास 
में युवक्ष को लडकी प्राप्त होती है, फ़ासीसी उपन्यास में पति को जारिणी- 
पति का पद प्राप्त होता है। दोनों मे से किसका हाल ज़्यादा बुरा है, 
यह कहता हमेशा आसान नहीं होता। जर्मन उपन्यास की नीरसता' फ़ांसीसी 
नागरिक को उतनी ही भयावनी लगती है, जितनी कि जर्मन कूपमंडूक को 
फ्रासीसी उपन्यास की “अनैतिकता ”। हा, हाल मे, जब से “बर्लित भी 
एक भहानगर बन रहा है,” तब से हैटेरिज़्म भर व्यभिचार के बारे में, 
जो बरसों से जर्मनी मे होते आये हैं, जर्मन उपन्यास पहले से कुछ कम 
भीझ्ता के साथ वर्णन करने लगे हैं। 

परन्तु इन दोनों प्रकार के विवाहों में वर और बधू की वर्ग-स्थिति से 
ही विवाह का निश्चय होता है और इस ह॒द तक बह सुविधा की चीज 
ही रहता है। और दोनों ही सूरतों में सुविधा के विवाह की यह प्रथा 
अवसर धोर वेश्या-अथा में बदल जाती है। कभी-कभी दोनों ही पक्ष इस 
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प्रथा में शरीक होते हैं, पर आम तौर पर पत्नी कही ज़्यादा शरीक होती 
है। साधारण वेश्या और उसमे केवल यह शब्रन्तर है कि मजूरी पर काने 
करनेवाले मजदूर की तरह, वह कार्यानुमार दर पर अपनी देह किये 
पर नही उठाती, वल्कि एक ही बार में सदा के लिये उसे वेचकर दागी 
बन जाती है। और फूरिये के ये शब्द सुविधा के समी विवाहों रे 
लिये सत्य हैं: 


“व्याकरण में जैसे दो नकारो के मिल जाने से एक सकार वर 
जाता है, ठीक उसी प्रकार विवाह की नैतिकता में वेश्याकर्म प्रौर 
वेश्याममन के योग का फल सदाचार है। ”?ः 


पति-पत्नी के बीच यौन-प्रेम एक नियम के रूप में केवल उलीकिंत 
वर्यों में, श्र्थात्‌ श्राजकल केवल सर्वेहारा बर्ग में ही, सम्भव हो सकता है, 
और होता भी है-चाहे इस सम्बन्ध को समाज मानता हो था न मावतां 
हो। परन्तु यहा क्लासिकीय एकनिप्ठ विवाह की सारी बुनियाद ह्ठी बह 
जाती है। जिस सम्पत्ति की रक्षा करने के लिये और उसे अपने पु को 
विरासत में सौंपने के लिये एकनिप्ठ विवाह और पुरुष के झाधिपत्य न्नी 
स्थापना की गयी थी, उसका यहां पूर्ण अभाव है। इसलिये पुष्प हर 
आधिपत्य स्थापित करने के लिये यहां कोई प्रेरणा नहीं रहती। इससे 
बडी बात यह है कि इसके लिये साधन भी नहीं रहते। इस प्राधिषत्म 
रक्षा करते हैं पूजीवादी कानून-परन्तु वे तो केवल भिलल्‍की वर्गों के ह् 
और सर्वहाराप्रों के साथ उनके कारबार तय करने के लिये होते हैं! कानू्त 
की शरण सेने में पैसा लगता है और पैसा मजदूर के पास नहीं होता! 
इसलिये भ्रपनी पत्नी के साथ जहां तक उसके रवैये का सवाल है, मई 
के लिये कानून मान्य नहीं है। यहा बिलकुल दूसरे ढंग के विज प्रौर 
सामाजिक सम्बन्धों का निर्णायक महत्त्व होता है। इसके ग्रतिरिकत व 
पैमाने के उद्योग ने चूंकि नारी को घर से निकालकर श्रम के बाजार मे 
और कारखाने में लाकर खड़ा कर दिया है, और अवसर उसे कुनवाशख' 
बना दिया है, इसलिये सर्वहाया के घर में पुरुष के अ्रधिपत्य के 
अवशेषों का झ्राघार भी पूरी तरह खतम हो जाता है। यदि कुछ बच यहा 
है तो स्त्रियों के प्रति वह ऋ््रता, जो एकनिप्ठ विवाह की स्थापना के बाई 
से पुरुष की प्रकृति का एक भंग वन गया है। इस प्रकार, सर्वहारा 
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शुद्धत: एकनिष्ठ परिवार नहीं रह जाता, यहां तक कि उन सूरतों में भी , 
जहां पतिसली में उत्कद प्रेम होता है और दोनों पक्ष एक दूसरे के प्रति 
बिलकुल वफादार होते है, और जहा चाहे उन्हें सांसारिक तथा आध्यात्मिक 
सारे सुख हों, वहा भी एकनिष्ठ विवाह का शुद्ध रूप नहीं मिलता। इसलिये 
एकनिप्ठ विवाह के सदा-सर्वदा साथ चलनेवाली उन दो प्रभाश्रों की - हैटेरिज्म 
और व्यभिचार को - यहां लगभग नंगण्य भूमिका रह जाती है। यहां नारी 
ने वास्तव में पति से अलग हो जाने का अधिकार फिर से प्राप्त कर लिया 
है, श्रौर जब पुरुष और सती साथ-साथ नहीं रह सकते, तो वे अलग हो 
जाना बेहतर समझते हैं। साराश यह कि सर्वहाय विवाह व्युत्पत्तिमूलक 
अथ॑ मे एकनिष्ठ हीता है, परन्तु ऐतिहासिक अर्थ में नही। 

निस्‍्सदेह हमारे न्‍्याय-शास्त्रियों का यह मत है कि कानून बनाने में 
जो प्रगति हुई है, उससे नायी के लिये शिकायत करने के कारण अधिकाधिक 
खतम होते गये है। कानून की आधुनिक सभ्य प्रणात्रियां इस बात को 
अधिकाधिक मानती जा रही हैं कि पहले तो, यदि विवाह को सफल होना 
है, तो आवश्यक है कि दोनो पक्ष स्वेच्छा से आपस में विवाह करने के 
लिए राजी हो, और दूसरे यह कि विवाह-काल मे दोतों पक्षों के समान 
अधिकार और समान कर्तव्य होने चाहिये! परन्तु यदि इन दोनों सिद्धान्तो 
पर सचमुच पूरी तरह अ्रमल किया जाये, ती नारियां जो कुछ चाहती है, 
वह सब उन्हें मिल जायेगा। 

यह वकीलों जैसी दलोल ठोक उसी प्रकार की दलील है जैसी दलीलें 
देकर उम्रवादी जनतंत्नवादी पूंजीपति सर्वहारा की दलीलों को ख़ारिज कर 
देता है। मज़दूर श्रौर पंजीपति के बारे में भी तो यही भागा जाता है कि 
उनके बीच श्रम-सदिदा स्वेच्छा से की जाती है। परन्तु इस संविदा को 
स्वेच्छापूवंक किया गया इसलिये समझा जाता है कि क़ानून की निगाह 
में काग्रज् पर दीनों पक्ष समान है। एक पक्ष को अपनी भिन्‍न वर्ग-स्थिति 
के कारण जो शक्ित प्राप्त है, जो दबाव वह दूसरे पक्ष पर डाल सकता 
है, उससे, दोनो पक्षों की असली झार्थिक स्थिति से, कानून को कोई वास्ता 
नही है। और कानून की निगाह में तो जब तक यह संविदा बरकरार है, 
और जब तक दोनो में से कोई एक पक्ष खुद अपने भ्रधिकारों को नहीं 
त्याग देता, तब तक दोनों पक्षो के समान अधिकार रहते हैं। यदि 
वास्तविक आर्थिक परिस्थिति मजदूर के पास समान अधिकारों का कोई 


पृ 


चिह्ध भी नहीं छोड़ती भ्रोर उसे अपने सारे भ्रधिकार त्याग देने को विदा 
कर देती है-तो इसमे कानून क्‍या कर सकता है! 

जहा तक विवाह का सम्बन्ध है-प्रगतिशील से प्रगतिशील कार 
भी वस इतनी-्सी बात से पूरी तरह संतुष्ट हो जाता है कि दोनो पे 
जाकर सरकारी दफ्तर में यह दर्ज करा दें कि उन्होंने स्वेच्छा से विवाह 
किया है। कानून के परे के पीछे जहां भ्रसली जीवन चलता है, वहां हां 
होता है, यह स्वैच्छिक संविदा किस प्रकार सम्पन्न होती है, इससे का 
को था क़ानून के पडितो को कोई गरज़ नहीं। और फिर भी , सचाई 7 
है कि कानून के पंडित यदि विभिन्‍न कानूनों की योडीन्सी भी तुलता करें 
देखें, तो उन्हें तुर्त मालूम हो जायेगा कि इस स्वैच्छिक संविदा का 
वास्तविक श्रर्थ क्या है। उन देशो में जहां कानून के अनुसार यह जहती 
है कि बच्चो को भ्रपने माता-पिता की जायदाद का एक हिस्सा मिले, 
जहा माता-पिता उनको यह हिस्सा देने से इनकार नहीं कर सकते “या 
जमंती मे, उन देशों में, जहा फ्रासीसी कानून चलता है, झ्रादि में “वहीं 
सन्तान को विवाह के मामले में माता-पिता की मंजूरी लेनी पढ़ती हैं 
जो देश अंग्रेजी क्रानन के मातहत है, उनमे क्रानन की दृष्टि से माता 
की रज़ामदी तो जरूरी नहीं है, परन्तु वहा माता-पिता को वसीयत 
जरिए अपनी सम्पत्ति किसी के भी नाम लिख देने का, झौर यदि वें चाह 
तो श्रपती सन्‍्तान को एक भी पैसा न देने का पूर्ण श्रधिकार होता हैं! 
प्रतएव यह स्पष्ट है कि जहां तक उन वर्गों का सम्बन्ध है, गितके सदस्यों 
को अपने मान्‍्वाप से कुछ सम्पत्ति मिलने को होती है उनमे, इसके बावजूई 
बल्कि कहना चाहिए कि इसी कारण से-इंगलैंड और अमरीका में, विवार्ट 
की स्वतंत्रता फ्रांस या जर्मनी से ज़रा भी अधिक नही है। बारे 

विवाहित अवस्था में, पुर्ष और नारी की कानूनी समानता कै बा 
में भी स्थिति इससे अच्छी नहीं है। पुरानी सामाजिक परिस्थितियों 
विरासत के रूप में स्त्री और पुरुष के बीच क़ानून की नजर भे जो असमाताँ 
है, वह स्त्रियों के श्रार्थिक उत्पीडन का कारण नहीं, बल्कि 00% 
पुराते सामुदायिक कुटुस्‍्व में, जिसमें अनेक दम्पत्ति और उतकी से 
शामिल होती थी, स्तियां घर का प्रवध किया करती थी, और यह कॉर्म 
उतना ही महत्त्वपूर्ण , सार्वजनिक और सामाजिक दृष्टि से आवश्यक उद्योग 
घधा माना जाता था, जितना कि भोजन जुटाने का वह काम माना जाती 


हद 


था जो पुरुषों को करना पडता था। पितृसत्तात्मक परिवार की स्थापना 
से यह परिस्थिति वदल गयी, और एकनिप्ठ वैयक्तिक परिवार की स्थापना 
के बाद तो और भी बडा परिवर्तन हो गया। घर का प्रबंध करने के काम 
का सार्वजनिक रूप जाता रहा। अब बह समाज की चिन्ता का विषय न रह 
शबया। यह एक निज्ञी काम वन गया। पत्नी को सार्वजनिक उत्पादन के 
क्षेत्र से निकाल दिया गया, वह घर की मुख्य दासी बन गयी। केवल बडे 
पैमाने के आधुनिक उद्योग ने ही उसके लिये-पर भ्रव भी केवल सर्वहारा 
स्त्री के ही लिये -सार्वजनिक उत्पादन के दरवाज़े फिर खोले है, पर इस 
रूप में कि जब नारी अपने परिवार की निजी सेवा मे भ्रपना कर्तव्य पालन 
करती है, तब उसे सार्वजनिक उत्पादन के बाहर रहना पड़ता है श्रौर वह 
कुछ कमा नहीं सकती, और जब वह सार्वेजनिक उद्योग में भाग लेना और 
स्वतंत्र रूप से अपनी जीविका कमाना चाहती है, तब वह अपने परिवार 
के प्रति झपना कत्तंव्य पूरा करने की स्थिति में नहीं होती। और जो बात 
कारखाने मे काम करनेवाली स्त्री के लिये सत्य है, वह डाक्टरी या वकालत 
करनेवाली स्त्री के लिये भी, यानी सभी तरह के पेशों में काम करनेवाली 
स्त्रियों के लिए सत्य है। आधुनिक वैयक्तिक परिवार, नारी की खुली था 
छिपी हुईं घरेलू दासता पर आधारित है। और आधुनिक समाज वह समवाय 
है जो केवल वैयक्तिक परिवारों के अ्रणुओ से मिलकर वना है। भ्राज 
अधिकतर परिवारों में, कम से कम मिल्‍्की वर्गों मे, पुरुष को जीविका 
कमानी पड़ती है और परिवार का पेट पालना पड़ता है, और इससे परिवार 
के अन्दर उसका आधिपत्य क्रायम हो जाता है और उसके लिये किसी कानूनी 
विशेषाधिकार की आवश्यकता नही पड़ती। परिवार मे पति वुर्जुआ होता 
है, पत्नी सर्वेहदार की स्थिति में होती है। परन्तु उद्योग-धधो के संमार 
में स्वेहारा जिस आर्थिक उत्पीड़न के बोझ के नीचे दबा हुआ है, उसका 
विशिष्ट रूप केवल उसी समय स्पप्ट होता है, जब पूजीपति वर्ग के तमाम 
क़ाननी विशेषाधिकार हठाकर अलग कर दिये जाते हैं और क़ानून की नजरों 
में दोनों वर्गों की पूर्ण समानता स्थापित हो जाती है। जनवादी जनतत्न 
दोनों वर्गों के विरोध को मिठाता नहीं है, इसके विपरीत, वह तो उनके 
लिये लड़कर फ़ेसला कर लेने के वास्ते मैंदाव साफ़ कर देता है। इसी 
प्रकार झाधुनिक परिवार में नारी पर पुरुष के आधिपत्य का विशिष्ट रूप, 
और उन दोनों के बीच वास्तविक साम्राजिक समानता स्थापित करने की 


धरे 


झावश्यकता तथा उसका ढंग, केवल उसी समय पूरी स्पष्टता के वा 
हमारे सामने आयेंगे, जब पुरुष और नारी कानून की नज़र में विलेन 
समान हो जायेंगे। तभी जाकर यह बात साफ होगी कि स्त्रियों की मु्ति 
की पहली शर्ते यह है कि पूरी नारी जाति फिर से सार्वजनिक श्रम मे 
प्रवेश करे, और इसके लिये यह आवश्यक है कि समाज की श्रार्थिक छाई 
होने का वैयवितक परिवार का गुण नष्ट कर दिया जाये। 


के के के 


इस प्रकार, मोटे तौर पर मानव विकास के तीन मुख्य युगो के अपुर्ट। 
हमे विवाह के भी तीन मुख्य रूप मिलते है: 'जांगल युग में यूथ-विवाहः 
बबेर यूग में युग्म-विवाह और सभ्यता के युग में एकनिप्ठ विवाह गौर 
उसके साथ जड़ा हुआ व्यभिचार तथा वेश्यावृत्ति। बबेर युग की उ्लेँ 
अवस्था मे, युग्म-परिवार तथा एकनिप्ठ विवाह के बीच के दौर में, है 
दासियो पर पुरुषों का आधिपत्य, और बहुपत्नीत्व पाते है। 

जैसा कि हमारे पूरे वर्णन से प्रकट होता है कि इस क्रम मे जो प्रगति 
होती है, उसके साथ यह खास बात जुड़ी हुई है कि स्त्रियो से तो यू 
विवाह के काल की यौन-स्वतंत्रता अ्रधिकाधिक छिनती जाती है, पर पुद्धो 
से नहीं छिनती। पुरुषों के लिये तो, वास्तव मे, श्राज भी यूय-विवाई 
प्रचलित है। नारी के लिये जो बात एक ऐसा पअ्रपराध समझी जाती 
जिसका भयानक सामाजिक और कावूनी परिणाम होता है, वही पक 
के लिये एक सम्मानप्रद बात, या भ्रधिक से अधिक एक मामली-्सा नैतिक 
धब्वा समझा जाता है जिसे वह खुशी से सहन करता है। पुराने परम्परा्ग 
हैटेरिज़्म को, माल का वत्तमान पूजीबादी उत्पादन जितना ही बदलता 
अपने रंग मे ढालता जाता है, यानी जितना ही वह खुली बेश्यावृर्ति मे 
परिणत होती जाती है, उतना ही समाज पर उसका अधिक खूराब भत्तर 
पड़ता है। शोर वह स्तियों से ज़्यादा पुरुषों पर खराब असर डालती है। 
स्त्रियों में वेश्यावृत्ति केवल उन्हीं श्रभागिनो को पतन के गें में ध कैलती 
है जो उसके चंगुल मे फंस जाती हैं, और इन स्त्रियों का भी उतना पवन 
नही होता जितना श्राम तौर पर समझा जाता है। परल्तु दूसरी भोर, 
चेश्यावृत्ति सारे पुर्ष संसार के चरित्र को विगाड देती है। श्रौर ईल प्र्का 
दस में से नौ उदाहरणों मे, विवाह के पहले सगाई की लंबी श्रव्धि कार्मीः 
दाम्पत्य बेवफाई की ट्रेनिंग की अवधि बन जाती है। 


ध्ड 


अब हम एक ऐसी सामाजिक ज्रांति की ओर अग्रतर हो रहे है जिसके 
परिणामस्वरूप एकनिप्ठ विवाह का वर्तमान श्रार्थिक आधार उतने ही निश्चित 
रूप से मिट जायेगा, जितने निश्चित रूप से एकनिष्ठ विवाह की पूरक, 
वैश्यावृत्ति का आर्थिक आधार मिट जायेगा! एकनिप्ठ विवाह की प्रथा एक 
व्यक्ति के-और वह भी एक पुरुष के-हाथो में बहुत-्सा धन एकब्वित 
हो जाने के कारण, और उसकी इस इच्छा के फलस्वरूप उत्पन्न हुई थी 
कि बह यह धन किसी दुसरे को सनन्‍्ताव के लिये नहीं, केवल भ्रपती सन्ताब 
के लिये छोड़ जाये। इस उद्देश्य के लिये श्रावश्यक था कि सती एकनिष्ठ 
रहे, परन्तु पुरुष के लिये यह आवश्यक नहीं था। इसलिये नारी की 
एकनिष्ठता से पुरुष के खुले था छिपे बहुपत्नीत्व में कोई बाघा नहीं पड़ती 
थी। परंतु आानेवाली सामाजिक क्रांति स्थायी दायाद्य धन-सम्पदा के भ्रधिकतर 
भाग को-यानी उत्पादन के साधनों को-सामाजिक सम्पत्ति बचा देगी 
और ऐसा करके अपनी सम्पत्ति को बच्चों के लिये छोड़ जाने की इस सारी 
चिन्ता को अल्पतम कर देगी। पर एकनिप्ठछ विवाह चूकि झार्थिक कारणों 
से उत्पनत हुआ था, इसलिये क्या इन कारणों के मिट जाने पर वह भी 
मिट जायेगा ? 

इस प्रश्न का यदि कोई यह उत्तर दे तो वह शायद गतत न होगा: 
मिटना तो दूर, एकनिप्ठ विवाह तभी पूर्णता प्राप्त करमे की ओर बढेगा। 
कारण कि उत्पादन के साधनों के सामाजिक सम्पत्ति में रूपान्तरण के 
फ्रल्स्वकूप उजरती श्रम, सर्वेहारा वर्ये भी मिट जायेगा, श्रौर उसके साथ- 
साथ यह आ्रावश्यकता भी जाती रहेगी कि एक निश्चित संख्या में-जिस 
संख्या को हिसाव लगाकर बताया जा सकता है-स्त्िया पैसे लेकर भ्पती 
देह को पुरुषों के हाथों मे सौप दें। तब वेश्यावृत्ति का अन्त हो जायेगा, 
भर एकनिष्ठ विवाह-सम्बन्ध मिटने के बजाय, पहली बार वास्तविकता 
बन जायेगा-पुरुषो के लिये भी वन जायेगा। 

बहरहाल , तब पुरुषों की स्थिति में बहुत बड़ा परिवर्तन हो जायेगा। 
परन्तु स्त्रियों की, सभी स्त्रियों की स्थिति में भी महत्त्वपूर्ण परिवर्तन होगा। 
उत्पादन के साधनों के समाज की सम्पत्ति बन जाने से वैयवितक परिवार 
समाज की झाशथिक इकाई नहीं रह जायेगा। घर का निजी प्रबंध 
सामाजिक उद्योग-धंधा बन जाग्रेया। बच्चों का लालन-पालन और 
एक सा्वेजनिक बिपय हो जायेगा। समाज सब बच्चो का समान 
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पालन करेगा, चाहे वे विवाहित की सन्‍्तान हों या अरविवाहित की। से 
प्रकार, आजकल सवसे ज़्यादा जो बात किसी लड़की को उस पुरुष के सारमो 
स्वतत्वतापूर्वक आत्मसमर्पण करने से रोकती है, जिसे वह प्यार करती है, 
यानी यह चिन्ता कि “इसका परिणाम क्‍या होगा” और जो ऐसे मात 
के लिये वर्तमान समाज में सबसे महत्त्वपुणं सामाजिक बात-नैतिक वे आर्षिक 
दोनो ही-वन जाती है, वह चिन्ता तब बिलकुल नही रहेगी। प्रश ४ 
सकता है कि तव क्‍या इस वात के लिये काफ़ी आधार नहीं तैयार हो 
जायेगा कि धीरे-धीरे ग्रनियंत्रित यौन-व्यापार बढ़ने लगे श्र उसके ता 
साथ कौमाये-रक्षा , नारी-कलंक झादि के वारे मे जनमत अधिक उदार हे 
जाये ? और भ्रन्तिम बात यह कि क्‍या हम ऊपर यह नहीं देख चुके है ि 
आधुनिक संसार में एकनिप्ठ विवाह और वेश्यावृत्ति एक दूसरे की उत्मे 
वस्तुएं होते हुए भी, एक ही सामाजिक परिस्थिति के दो छोर मार्त हद 
ओर इसलिये एक दूसरे से अलग नहीं किये जा सकते? क्या यह वी 
है कि वेश्यावृत्ति तो मिट जाये, पर वह अपने साथ एकनिष्ठ विवाह को 
न लेती जाये? 

यहा एक नया तत्त्व काम करने लगता है। यह एक ऐसा दत्त है जो 
एकनिप्ठ विवाह के विकसित होने के समय यदि था तो केवल बीज-हप 
ही था। हमारा मतलव व्यक्तिगत यौन-प्रेम से है। मे शी 

मध्य-युग के पहले व्यक्तिगत यौन-प्रेम जैसी कोई वस्तु संसार में नह 
थी। जाहिर है कि तब भी व्यक्तिगत सौन्दर्य , झंतरंग साहचर्म, गत 
रुचि, आदि से नारी और पुरुष मे परस्पर सम्भोग की इच्छा उत्तल हे 
थी, और उस वक्‍त भी नर-नाटी इस प्रश्न की श्रोर से बिलकुल उदार 
नही थे कि वे किस व्यक्ति के साथ यह सबसे अंतरंग सम्बन्ध स्थापित बे 
है। परन्तु उसमे भौर हमारे काल के यौन-प्रेम में बहुत श्नन्तर थीं नम 
काल में शादिया बरावर माता-पिता की इच्छा से होती थी; 54070#% 
चुपचाप उन्हें मान लेते थे। प्राचीन काल में पति-पत्नी के बीच जो * 
थोड़ा-बडुत देखने मे झाता था, वह मनोगत प्रवृत्ति नहीं; वरन्‌ दी 
कर्तव्य था, वह विवाह का कारण सही, उसका पूरक था। झाधुनिक 
मे प्रेम-व्यापार प्राचोन काल में केवत भ्धिहत समाज से बाहर ही “ ७ 
होता था। धियोक्रिटस भौर मोसकस ने, या 'डाफनिस भौर बलोए हक 
सागस से जिन गड़रियों के प्रेम के गीत गाये है और जिनके 'विरहा 
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के दुस-सुख का वर्णन किया है, वे दास मात्र थे, उनका राज-काज में 
कोई भाग नहीं था, वयोकि बह केवल स्वतत्न नागरिकों का क्षेत्र था। दासों 
के सिवा, यदि कही प्रेम-व्यापार घटित होता था तो केवल पतनोनन्‍्मुख 
संसार के विधटन के फलस्वरूप ही होता था, और वह भी उन स्त्रियों 
के साथ होता था जो अधिकृत समाज के बाहर समझी जाती थी-गमानी 
हैटेरा्रों , अर्थात्‌ विदेशी या, स्वतंत्र कर दी गयी स्त्रियों के साथ होता था। 
एयेंस में यह वात उसके पतन के आरम्भ में देखी गयी थी और रोम में 
उसके सम्राटों के काल में। स्वतंत् नागरिकों में यदि कभी पुरुष भर नारी 
के बीच सचमच प्रेम होता था, तो केवल विवाह का बधन तोड़कर व्यभिचार 
के रूप मे। प्राचीन काल मे प्रेम के उस प्रसिद्ध कवि, वृद्ध एवाक्रियोत को 
ही लीजिये। हमारे भर्थ मे यौन-प्रेम का उसके लिये इतना कम महत्त्व था 
कि वह इस बात तक से उदासीन था कि माशूक औरत है या मर्दे। 

प्राचीनकालीन सरल यौन-इच्छा, ९०5 से, हमारा यौन-प्रेम बहुत 
भिन्न है। एक तो, हमारा यौन-ओ्रेम यह मानकर चलता है कि यह प्रेम 
दोतेरफा है; जिससे प्रेम किया जाये उससे प्रेम मिलता भी है। इस तरह 
भ्ौरत का दर्जा भर्दे के बराबर होता है, जबकि प्राचोनकालीन ९7०७ में 
झौरत की हमेशा राय भी नहीं ली जाती थी। दूसरे, यौन-प्रेम इतना तीव्र 
और स्थायी रूप धारण कर लेता हैं कि दोनो पक्षों को लगता है कि यदि 
उन्हेंने एक दूसरे को न पाया, या वे एक दूसरे से श्रलग रहे, तो यह 
यदि सबसे बड़ा नहीं, तो बहुत बड़ा दुर्भाग्य श्रवश्य होगा। एक द्वुसरे को 
पाने के लिये वे भारी ख़तरों का सामना करते है, यहा तक कि अपने 
जीवन को भी संकट मे डालने में तही हिंचकिचाते। प्राचीन काले में यह्‌ 
सब, भ्रधिक से अधिक , केवल विवाहेतर योन-व्यापार में होता था। और 
अ्रन्तिम बात यह है कि अब सम्भोग का ओऔचित्य अथवा अ्नौचित्य एक 
नये नैतिक मानर्दड से निश्चित होने लगता है। भ्रव केवल यही सवाल नहीं 
किया जाता कि सम्भोग वैध है अथवा अवैध, बल्कि यह भी किया जाता 
है कि वह पारस्परिक प्रेम का परिणाम है या नही। कहते की आवश्यकता 
नहीं कि सामन्‍्ती या पूजीवादी व्यवहार में दूसरे नैतिक सानदंडों का जो 
हाल हुआ उससे बेहतर इस नये नैतिक मावदंड का नहीं हुथ्रा- अर्थात्‌ 
इसकी भी उपेक्षा कर दी गयी। परन्तु अगर उसका हाल बेहतर महों ७५ 
तो बदतर भी नहीं हुआ। अन्य मानदंडों के समान यह मावदंड भी : 
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रूप मे, यानी काग़्ज्ी तौर पर, सब को भाग्य है। झौर इससे प्र 
फिलहाल झाशा भी नहीं की जा सकती। 2 

जिस बिन्दु पर प्राचीन काल में योन-प्रेम की झोर प्रगति बीच * 
रुक गयी थी, मध्य काल में उस बिन्दु से वह प्रारम्भ हुई। हमाय मत्स 
विवाहेतर प्रेम-ब्यापार से है। नाइटों के प्रेम का हम ऊपर वर्णन कर भू 
हैं जिसने “उपा के गीतों ” को जन्म दिया था। प्रेम के इस रूप का रच 
था विवाह-सम्बन्ध को तोड़ डालना। इसलिये, ऐसे प्रेम के और उत्त हु 
के बीच वहुत चौडी खाई थी, जो विवाह-सम्बन्ध की नींद बननेवाला शी 
नाइटो के प्रेम के काल में यह खाई कभी नहीं पाटी जां सकी। उन्दे 
लैटिन लोगो को छोड़कर सदाचारी जर्मनो को लीजिए, तो भी हैं 
है कि 'नीबेलगेनलीड' में क्राइमहिल्‍्ड मद्यपि गुप्त रूप से तिगफ़ाई 
उतना ही प्रेम करती थी, जितना वह खुद उससे करता था। हि 
जब गुथर ने उसे बताया कि उसने क्राइमहिल्ड का विवाह एक नाइट 
साथ करने का वचन दे दिया है और उसका नाम तक नहीं बताया, 
ऋ्राइमहिल्ड ने केवल यह्‌ उत्तर दिया: 


इसा परदे 
“आपको मुझसे पूछने की आवश्यकता नहीं है, भाप करे लिये 
देंगे, मैं सदा वैसा ही करूंगी। मेरे प्रभु, आप जिसे भी 
चुनेंगे, उसी को में सहर्ष अपना पति स्वीकार करूंगी। 


इस वात का क्राइमहिल्ड को कभी ख़याल तक नहीं श्राया कि है 
मामले में उसके प्रेम का भी कोई महत्त्व हो सकता है। गुंधर ने बुवर्ि्ल 
को देखा तक नहीं था, तब भी वह उसे विवाह में माय बैठा। इसी प्रकाए। 
एटजेल ने क्राइमहिल्ड को बिना देखें ही उससे विवाह करना बट 
“गुडझन ' * नामक काव्य में भी यही होता है। उसमें हे हि हि 
नार्वेबासिनी ऊठा से विवाह करना चाहता है, हेगेलिग्रेन का हेंटेल भाव 
की हिंल्‍्डा को विवाह में मांगता है, और अन्त मे, मोरलैंड का कई 
ओम॑नी का हार्टमुट तथा ज्ीलेंड का हेरविग, तीनों ही गुडशन को विंवार 
में मांगते है; और यहां पहली वार यह होता है कि गुडझन कवि 
से हेरविग को वर चुन लेती है। सामान्यतः प्रत्येक युवा राजकुमार * हा 
उसके माता-पिता वधू चुनते हैं। यदि वे जीवित नही है तो राजकुमार रो 
अपने सबसे बड़े सरदारों की राय से वधू चुन लेता है, जिनकी बात 
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सभी मामलों में बहुत मूल्य होता है। भ्रन्यथा ही भी नहीं सकता। क्‍योंकि 
नाइंट श्रथवा सामन्‍्त के लिये, भौर खुद राजा या राजकुमार के लिमे, 
विवाह एक राजनीतिक मामला होता है। उनके लिथे विवाह नग्रे गठबंधन 
करके अपनी शक्ति बढ़ाते का एक अवसर होता है। इसलिए विवाह में 
राजकुल अथवा सामन्तकुल के हित निर्णायक होते हैं, न कि व्यक्तिगत 
इच्छा या प्रवृत्ति। भल्रा ऐसी परिस्थिति में, विवाह का निर्णय प्रेम पर 
निर्भर होने की आशा कैसे की जा सकती थी? 

मध्य युग के नागरिकों के लिये भी यही बात सत्य थी। उसे 
ऐसे विशेषाधिकार प्राप्त थे जो उसकी रक्षा करते थे-जैसे कि शिल्प- 
संघो के भ्धिकारपत्न और उनकी विशेष शर्तें, दूसरे शिल्प-संघो से 
भर स्वयं अपने संघ के दूसरे सदस्यों से, तथा अपने मजदूर कारीगरो और 
शामिदों से, उसे क़ानूनी घोर पर अलग रखने के लिये बनायो गयी बनावटी 
सीमाएं। पर ये ही विशेषाधिकार उस दायरे को बहुत छोटा कर देते थे 
जिसमे वह अपने लिये पत्नी तलाश करने की उम्मीद कर सकता था। श्र 
यह प्रश्न कि कौनसी लड़की उसके लिये सबसे उपयुक्त है, इस पेचीदा 
प्रणाली में मिश्चय ही व्यवितगत इच्छा से मही, बल्कि परिवार के हित 
से तय होता था। 

अतएव मध्य काल के अन्त तक, विवाह का अधिकाशतः वहीं रूप 
रहा जो शुरू से चला आया था-यानी वह एक ऐसा मामला बना रहा 
जिसका फ़ैसला दोनों प्रमुख पक्ष-वर और वधू -नही करते थे। शुरू में 
व्यक्ति जन्म से विवाहित होता था-पुरुष स्त्रियों के एक पूरे समूह के 
साथ , भर स्त्री पुरुषों के। यूथ-विवाह के वाद के रूपो में भी शायद इसी 
तरह की हालत चलती रही, बस केवल यूथ ग्रधिकाधिक छोटा होता गया। 
युग्म-परिवार में सामान्यतः माताएं श्रपती सन्‍्तान का विवाह त़्य करती 
हैं; गौर यहां भी निर्णायक महत्त्व इसो बात का होता है कि नये संबंध 
से गोत्र में भोर क़बीले के भन्दर विवाहित जोड़े को स्थिति कितनी मज़बूत 
होती है। श्रौर जब सामाजिक सम्पत्ति के ऊपर निजी सम्पत्ति की प्रधानता 
क्रीमम होने और सम्पत्ति को अपनी सन्‍्तान के लिये छोड़ने का सवाल पैदा 
होने पर, पितृ-सत्ता भौर एकर्रिप्ठ विवाह की पश्रधानता क्रायम हो जाती 
है, तब विवाह पहले से भी कही ज्यादा आर्थिक कारणों से निश्चित द्वोने 
लगता है। क्रय-विवाह का रूप तो ग्रायव हो जाता है, पर ६4- 


क्र 


अं 


निश्चय अधिकाधिक इस ढंग से होता है कि न केवल स्त्री का, वर्लि पु 
का भी, उसके व्यक्तिगत गुणो के आधार पर नहीं, वल्कि उसकी सर्मि 
के आधार पर मूल्याकन किया जाता है। शुरू से ही शातक वर्गों का ऐंग 
व्यवहार रहा है कि उनमे यह बात कभी सुनी तक नहीं जा सकती घी 
विवाह के मामले मे दोनो प्रमुख पक्षों की पारस्परिक इच्छा यो प्रवृत्ति वी 
निर्णायक महत्त्व हो सकता है। ऐसी बाते तो ज्यादा से ज्यादा क्सिः 
कहानियों में होती थी, या फिर वे होती थी उल्लीड़ित वर्गों में जिन 
कोई महत्त्व न था। 

जिस समय, भौगोलिक खोजों के युग के वाद पूजीवादी उत्पादत। 
विश्व-व्यापार तथा मैनुफेक्चर के जरिये दुनिया को जीतने निकला 
उस समय यही परिस्थिति थी। हर आदमी यही सोचेगा कि विवाह री 
यह रूप पूंजीवादी उत्पादन के सर्वथा उपयुवत था, और वास्तव में बा 
भी ऐसी ही थी। परन्तु , विश्व-इतिहास का व्यंग्य देखिये - उसकी गहएई 
तक कौन पहुंच सकता है-विवाह के इस रूप में सबसे वडी दरार ५ पूजीवाी 
उत्पादन ने ही डाली। सभी वस्तुओं को बाज़ार में बिकनेवाले मालों * 
बदलकर उसने सारे प्राचीन एवं परम्परागत सम्बन्धों को अंग कर दिंशी! 
और पीढ़ी-दस्पीढ़ी चलते भ्रावे रीति-रिवाजों तथा ऐतिहापिक भर 
की जगह क्रय-विक्रय श्रौर “स्वतंत्र ” क़रार १ की स्थापना की। और भर 
विधिवेता एच० एस० भेन को लगा कि मानो उन्होंने बड़ा भारी भा्कि 
प्कार किया है, जब उन्होंने यह कहा कि पिछले युगों की तुलना में हमारे 
पूरी प्रगति इस बात में निहित है कि भव हम हैसियत की जगह ये 
को -बाप-दादों से विरासत में मिली स्थिति की जगह स्वेच्छापूवक शि 
करार के द्वारा स्थापित स्थिति को, मानने लगे हूँ। यह बात, जहा ते 
बह सही है, बहुत दिन पहले ही “कम्युनिस्ट घोषणापत्र "सम कह दी गयी मी 

परन्तु करार करने के लिये जहरी है छि ऐसे लोग हो जो पे 
व्यक्तित्व, भ्रपनी व्रिया-शवित और सम्पत्ति का स्वतंत्रताइव जिस 
चाहें उस प्रकार उपयोग कर सके, और साथ ही जो रामानता 
पर मिले। दीक ऐसे ही “स्वतंत्र” भोर “समान” सोगों को परत ब्रा 
पूजीवादी उत्तादन का एक मुख्य काम घा। यद्यपि शुरू में यह वा 
चेतन ढंग से, घौर यह भी पघार्मिक वेष में हुईं, फिर भीझूयर 
शल्विन थे: सुघारो केर समय से ही यह पाए सिद्धान्त बने गया वि 


बूग्ग 


व्यक्ति केवल उसी समय अपने कामों के लिये पूरी तरह जिम्मेदार माना 
जायेगा, जब इन कामो को करते समय उसे अपनी इच्छानुसार कार्य करने 
की पूरी स्वतंत्रता रही हो; और यह हर आदमी का नैतिक कत्तेव्य है कि 
यदि कोई उत्त पर अनैतिक कार्य करने के लिये दवाव डालता है, तो वह 
उसका विरोध करे। परन्तु विवाह की पुरानी प्रथा से यह बात कैसे मेल 
खाती है? पूंजीवादी विचारों के अनुसार विवाह भी एक करार होता है, 
कानूनी करार होता है, बल्कि कहना चाहिये कि सबसे महत्त्वपूर्ण करार 
होता है, क्योकि उसके द्वारा दो व्यक्तियों के तन और मन का जीवन भर 
के लिये फैसता कर दिय्रा जाता है। इसमे कोई शक नहीं कि रस्मी तौर 
पर विवाह का करार दोनों पक्ष स्वेच्छा से करते थे। दोनों पक्षों की 
सहमति के बिना विवाह का करार नहीं किया जाता था। परन्तु हम गह 
भी भ्रच्छी तरह जानते हैं कि यह सहमति किस प्रकार ली जाती थी, 
झौर वास्तव में विवाह कौन तय करता था। परन्तु यदि दूसरे सभी क़रारो 
का पूर्ण स्वतत्तता के साथ निश्चय किया जाना आवश्यक है, तो फिर 
विवाह के करार के लिये यह क्‍यों झ्रावश्यक नहीं है? दो युवा व्यक्त, 
जो युगल दम्पति बनाये जानेवाले है, क्या यह श्रधिकार नहीं रखते कि थे 
स्वतंत्नतापूर्वक अपने श्राप का, अपने शरीर का, और श्रपनी इन्द्रियो का 
जिस प्रकार चाहे उस प्रकार उपयोग करे? क्या यह वात सच नहीं है कि 
यौन-प्रेम नाइटों के प्रेम-व्यापार के कारण भ्रचलित हुआ था, और क्‍या 
नाइटों के विवाहेतर प्रेम के विपरीत इसका सही पूजीवादी रूप पततिन्पत्नी 
का प्रेम नहीं है? श्र यदि विवाहित लोगों का कत्तेव्य है कि वे एक दूसरे 
से प्रेम करें, तो क्‍या प्रेमियों का यह कत्तंव्य नहीं है कि वे केवल एक दूसरे 
से ही विवाह करे और किसी दूसरे से न करे? और बया इन प्रेमियों का 
एक दूसरे से विवाह करने का अधिकार माता-पिता, सग्रे-सम्बन्धियों भौर 
विवाह तय करानेवाले अन्य परम्परागत दलाली के झ्रधिकार से ऊंचा नहीं 
है? स्वतंत्नतापूर्वक व्यक्तिगत रूप से जांच लेने का भ्रधिकार, यदि धड़घड़ाता 
हुआ धर्म तथा गिरजाघर में भी पहुंच गया है, तो वह पुरानी पीढ़ी के 
इस असहनीय दावे के सामने ही कैसे ठिठककर रह जा सकता है कि उसे 
नयी पीढी के तन-मन , सम्पत्ति झौर सुख-दुख का फैसला करने का झधिकार है? 
ऐसे यंग में, जिसने पुराने सारे सामाजिक बंधनों को ढीला कर दिया 
था भौर सभी परम्परागत विचारों को नोव हिला दी थी, इन प्रसों का 


ब्‌ण्व 


परन्तु एक बात में यह मानव अधिकार दूसरे सभी तथाकथित मानव 
पधिकारों से भिन्‍न था। दूसरे तमाम अ्रधिकार, व्यवहार में शासक बे 
तक , यात्री पूंजीपति वर्ग तक ही सीमित बने रहे और उत्पीडित वर्ग से- 
सर्वहारा वर्ग से-प्रत्यक्ष अथवा अप्रत्यक्ष ढंय से ये अधिकार छीने जाते 
रहे। पर इतिहास का व्यंग्य एक बार फिर सामने आया। शासक वर्ग भव 
भी परिचित अर्थिक प्रभावों के वश में रहता है और इसलिये कुछ 
भ्रपवादस्वरूप उदाहरणों में ही उसके यहां सचमुच स्वेच्छा से विवाह होते 
हैं; परन्तु शासित वर्ग में, जैसा कि हम ऊपर देख चुके है, श्राम तौर 
पर विवाह स्वेच्छा से होते है। 

अतएव , विवाह में पूर्ण स्वर्तत्ता केवल उसी समय झाम तौर पर कार्य 
रूप ले सकेगी जब पूंजीवादी उत्पादन तथा उससे उत्पन्त सम्पत्ति के सम्बन्ध 
मिट जायेंगे और उसके परिणामस्वरूप वे सब गोण झाधथिक कारण भी 
मिट जायेंगे जो आज भी जीवन-्साथी के चुनाव पर इतना भारी प्रभाव 
डालते हैं। तव आपस में प्रेम के सिवा और कोई सद्देश्य विवाह के मामले 
में काम नहीं करेगा। 

यौन-प्रेम चूंकि स्वभाव से एकांतिक होता है-यद्यपि यह एकातिकता 
आज अपने पूर्ण रूप मे केवल नारी के लिये ही होती है,- इसलिये, यौन- 
प्रेम पर आधारित विवाह स्वभाव से ही एकनिप्ठ होता है। हम यह देख 
चुके है कि बाश्गोफ़ेन तब कितने सही नतीजे पर पहुचे थे जब उन्होंने कहा 
था कि यूथ-विवाह से व्यक्तिगत बिवाह तक की प्रगति का श्रेय भुख्यतः 
ल्त्ियों को है। हां, युग्म-विवाह से एकनिप्ठ विवाह में प्रवेश करने का 
श्रेय पुरुष को दिया जा सकता है। इतिहास की दृष्टि से इस परिवर्तत का 
सार यह था कि स्त्रियों की स्थिति और गिर गयी और पुरुषों के लिये 
बेवफ़ाई और झसात हो गयी। जब वे आर्थिक कारण मिट जायेंगे जिनसे 
स्त्रिया पुरुषों की हंस्थ मामूल बेवफाई को सहन करने के लिये विवश हो 
जाती थी -भर्थात्‌ जब स्त्ती को अपनी जीविका की और, इससे भी अधिक 
अपने बच्चों के भविष्य की चिन्ता न रह जायेगी-और इस प्रकार जब 
स्तियो और पुरुषों के बीच सचमुच समानता स्थापित हो जायेगी, तब पहले 
का सारा श्रनुभव यही वताता है कि इस समानता कर परिणाम उतना यह 
नही होगा कि स्त्री वहुपतिका हो जायेगी, वल्कि कही अधिक प्रभावपूर्ण रूप 
से यह होगा कि पुरुष सही माने में एपटीक बन जायेगे। 


“१०३ 


परल्तु एकनिप्ठ विवाह से वे सारी विशेषताएं निश्चित रूप मे म्ि 
जायेगी, जो सम्पत्ति के सम्बन्धों से उसके उत्पन्न होने के कारण पशर 
गयी हैं। वे विशेषताएं ये हैः एक तो पुर्ष का आधिपत्य, भर 
विवाह-सम्बन्ध का अविच्छेद्य रूप। दाम्पत्यजीवन में पुरुष का ग्राधिएत 
केवल उसके आर्थिक प्रभुत्व का एक परिणाम है, भौर उस प्रभुल्ल के ग्लि 
पर वह श्रपने श्राप ख़तम हो जायेगा। विवाह-सम्बन्ध का अविच्छेद हैं 
कुछ हृद तक उन आर्थिक परिस्थितियों का परिणाम है जितमे एकरि2 
विवाह की उत्पत्ति हुई थी, और कुछ हद तक वह उस समय से 
श्राती हुईं एक परम्परा है जबकि इन आर्थिक परिस्थितियों तथा एकनि्ठ । 
विवाह के सम्बन्ध को ठीक-ठीक नहीं समझा गया था और धर्म ने हो 
अतिरंजित कर दिया था। आज इस परम्परा में हजारों दरारें ५६ हा 
हैँ। यदि केवल प्रेम पर प्राधारित विवाह नैतिक होते है, तो जादिए है 
केवल थे विवाह ही नैतिक माने जायेंगे जिनमें प्रेम क्रायम रहता है। 
व्यवितगत यौन-प्रेम के आवेग की अवधि प्रत्येक व्यक्ति के लिये भिले होगी 
है। विशेषकर पुरुषों में तो इस मामले मे वहुत ही ग्रश्तर होता है। 
प्रेम के मिश्वित रूप से नष्ट हो जाने पर, या किसी और व्यकित से कल 
प्रेम हो जाने पर, पति-पतल्ती का अतग हो जाना दोनो पक्ष के लिये शोर 
समाज के लिये भी हितकारक वन जाता है। तब वे तलाक के मुकदी 
की कीचड़ मे से व्यर्थ में गुजरने से बच जायेंगे। हि 

अतएव , पूजीवादी उत्पादन के श्रासन्‍्न विनाश के बोद योनखाखखी 
का स्वरुप कया होया, उसके बारे मे आज हम केवल नकारात्मह झनु्ात 
कर सकते हूँ ,-अभी हम केवल इतना कह सकते है कि कया चीजें ते 
नही रहेंगी। परन्तु उसमे कौनसी नयी चीजों जुड़ जायेंगी ? यह 
निश्चित होगा जब एक नयी पीढी पनपेणी-ऐसे पुरुषों की पीढी जिसे हो 
भर कभी किसी नारी की देह को पैसा देकर या सामाजिक शविति कै डी 
अन्य साधन के द्वारा खरीदने का मौका नहीं मिला है, भ्रौर ऐसी नासा 
की पीदी जिसे कभी सच्चे प्रेम के सिवा शोर किसी कारण से विसी दा 
के सामने झात्मसमर्पण करने के लिये विवश नहीं होता पड़ा हैं+ भौर 
ही जिसे भारयिक परिणामों के भय से झपने को भपने प्रेमी क्के 8४५ 
झात्मसमपंथ करने से कभी रोकना पढ़ा है। भौर जब एक बार ऐसे रईी 
बुरुष इस दुनिया में जन्म से लेगे, तब ये इस बात की तनिक भी दिल 


उस मर्म 


नही करेंगे कि आज हमारी राय में उन्हें क्या करना चाहिये। वे स्वयं 
तय करेंगे कि उन्हें क्या करना चाहिये और उसके अनुसार वे स्वय ही 
प्रत्येक व्यक्ति के आचरण के बारे भे जनमत का निर्माण करेगे-और बस, 
मामला खृतम हो जायेया। 

इस बीच , चलिये, हम लोग फिर मौगेन के पास लौट चलें जिनसे हम 
बहुत दूर भटक गये हूँ। सभ्यता के युग में जो सामाजिक संस्थाएँ विकसित 
हुई हैं, उनका ऐतिहासिक श्रन्वेषण मौर्गल की पुस्तक के अध्ययन क्षेत्र के 
बाहर है। इसलिये , इस काल में एकनिष्ठ विवाह का क्‍या होगा, इस विषय 
की उन्होंने बहुत संक्षेप में चर्चा की है। मौर्गन भी एकनिप्ठ परिवार के 
विकास को एक प्रगतिशील कदम मानते हैं। उनकी राय में भी यह नारी 
और पुरुष की समानता के लक्ष्य वी ओर एक कदम है, पर वह यह नहीं 
भानते कि इसके द्वारा मानवजाति उस लक्ष्य पर पूरी हद तक पहुंच गयी 
है। परन्तु मौ्गन के शब्दों में, 


“जब यह्‌ सत्य स्वीकार कर लिया जाता है कि परिवार एक 
के बाद एक, चार अलग-अलग रूपों से गुजर चुका है और अब वह 
अपने पाचव्वें रूप में है, तव फौरन यह सवाल उठता है कि क्या भविष्य 
में यह रूप स्थायी बता रहेगा? इस सवाल का सिर्फ़ यही जवाब 
दिया जा सकता है कि जैसा कि भूतकाल में हुझ्लना, समाज की प्रगति 
के साथ-साथ परिवार का रूप भी प्रगति करेगा और समाज के बदलने 
के साथ-साथ परिवार का रूप भी बदलेगा। परिवार सामाजिक व्यवस्था 
की उपज है, और वह उसकी संस्कृति को प्रतिबिम्बित करेगा। सभ्यता 
के प्रारंभ से लेकर अब तक चूकि एकनिष्ठ परिवार में बड़ा सुधार 
हुआ है और आधुनिक काल मे अत्यन्त युक्तिसंगत सुधार हुआ है, 
इसलिये कम से कम इतना तो माना ही जा सकता है कि उसमें अभी 
और सुधार हो सकता है और वह उस समय तक' होता रहेगा जब तक 
कि नारी और पुरुष की समानता स्थापित नहीं हो जायेगी! श्रौर यदि 
सुदूर भविष्य में एकनिष्ठ परिवार समाज की झावश्यकताओ को पूरा 
करने में असमर्थ सिद्ध होता है, तो आज यह भविष्यवाणी करना 
असम्भव है कि उसका स्थान विवाह का कौनसा रूप लेगा।” ? 


डे 
इरोक्याई गोत्र 


अब हम मौर्गन की एक भौर खोज पर प्राते है, जो कम से कम वे. 

ही महत्त्वपूर्ण है जितनी महत्त्वपूर्ण रक्‍्त-स्म्बद्धता की व्यवस्थाओ के प्राधारं 
पर परिवार के श्रादिम रूप की पुनरंचना थी। मौर्गन ने सावित कर दिए 
है कि श्रमरीकी इंडियन क्बीलों में रक्‍त-सम्बन्धियों के जो समूह ये 
जिनके नाम पशुओं के नामों पर रखे जाते थे, वे बुनियादी तौर 
यूनानियों के 8०९० और रोमन लोगों के &07॥०७ से अमित ये। 
गोत्र का प्रारम्भिक रूप वह है जो अमरीका में मिलता है झौर वाई हा 
रूप वे है जो यूनानियो में और रोमन लोगों मे पाये गये है; कि प्राचीतत' 
काल के यूनानियों तथा रोमन लोगों में गोत्र, बिशादरियों और 

के रूप में समाज का जो संगठन मिलता था, हुवहू वैसा ही संगठन गयी 
इंडियनीं मे मिलता है; झौर (जहां तक श्राज उपलब्ध सूत्नों से हे हा 
सके है ) गोत्र एक ऐसा संगठन है जो सभ्यता के युग में प्रवेश करने कर 
पहले तक, और यहां तक कि उसके बाद भी, संसार की सभी दी 
जातियो में पाया जाता रहा है। यह सावित हो जाने से आचीनतर्म कॉर्षि 
के यूनानी तथा रोमन इतिहास की सबसे कठिन गत्थिया एक ही बार 
सुलझ गयीं। साथ ही इस खोज ने झादिम काल के,-अ्यात्‌ राज्य 
झआाविर्भाव के पहले के-सामाजिक गठन की बुनियादी विशेषताओं हर 
भ्रप्रत्याशित प्रकाश डाला है। एक बार जानकारी हो जाने पर मेह गे 
भले हो सरल और सीधो मालूम पड़ती हो, पर मौगेन ने इसका बिन 
हाल में ही पता लगाया। १८७१ में उनकी जो रचना प्रकाशित हुईं थी। 
उसमें वह इस झेद का पता नहीं लगा पाये थे। और जब मौर्गत ने 


१०६ 


रहस्य का पता लगाया तो इंगलैड के पुरातत्त्वविदों की, जिन्हे अ्रमूमन्‌ 
भपने में बहुत विश्वास रहता था, कुछ समय के लिये बोलती बद हो गयी। 

मोर्गन ने रक्त-सम्बन्धियों के इस समूह के लिये साधारण रूप से जिस 
लैटिन शब्द 8075 का प्रयोग किया है, वह अपने यूनावी पर्याव 8था05 
की ही तरह, समान आर्य धातु छुआ [जो जन भाषा मे, भार्य भाषा 
के € के £ वन जाने के नियम के अनुसार 77 हो जाता है) से 
ब्यूत्पन्न हुआ है, जिसका अर्थ है “जन्म देना”। 0श75, एश05$, सस्कृत 
प्रापा का जनस, गोथिक भाषा का *#ैएाएं (यह शब्द भी उपरोक्त नियम 
के अनुसार बना है), प्राचीन नौदिंक और एंग्लो-सेक्सन भाषा का #शा 
अंग्रेज़ी भाषा का ध॥ और मध्योत्तर जमेन भाषा का 6 -इन सब 
शब्दों का एक ही अर्थ है, और वह है: रकत-सम्बन्ध , वंश। परन्तु लैटित 
भाषा में हश$ और यूनानी भाषा में &005 विशेष रूप से रक्‍त-संबधियों 
के उन समूहों के लिये प्रयक्‍त होते है जो एक वंश के होते का (यहां एक 
ही पुरुष के वशज होने का ) दावा करते है, और जो कुछ विशेष सामाजिक 
तथा धार्मिक रीतियों से बंधकर एक विशिष्ट जन-समुदाय बन गये हैं, परन्तु 
जिनकी उत्पत्ति श्रौर प्रकृति के विषय में श्रभी तक सभी इतिहासकार 
अंधकार में थे। 

हम ऊपर पुनालुभान परिवार के सम्बन्ध में देख चुके है कि शुरू में 
8था$, शर्थात्‌ गोत्न कैसे बनता था। उसमे वे तमाम लोग शामिल होते थे 
जो पुनालुआन विवाह की बदौलत और उसके साथ अनिवार्यतः प्रचलित 
विचारों के श्रवसार, एक निश्चित पूर्वजा के, यानी इस ग्रोन्न की स्थापना 
करनेवाली नारी के वंशज माने जाते थे। परिवार के इस रूप में चूकि यह 
निश्चय के साथ नहीं कहा जा सकता था कि बच्चे का पिता कौन है, 
इसलिये वश केवल नारी के नाम से चलता था। और भाई-बहन में चूकि 
विवाह वर्जित था, और प्रुरुष केवल किसी और वश की स्त्रियों से ही 
विवाह कर सकता था, इसलिये इन स्त्रियों से पैदा होनेवाले बच्चे मात- 
सत्ता के नियस के श्ननुसार गोत्र के बाहर होते ये। श्रतएवं, हर एक पीढ़ी 
की केवल' पुत्रियों की सतान ही गोत्र मे रह पाती थी, और पुत्रों की संतान 
अपनी माताओ्रों के ग्रोत्रों की मानी जाती थी। अस्तु, इस रब्तसम्बद्ध 
समुदाय का उस समय क्‍या होता है जब वह क्रबीले के अन्दर, ऐसे ही 
अन्य समुदायों से पृथक्‌ रूप में गठित होता. है? 


च्‌०७ 


मौर्गन ने इरोववा लोगों के, विशेषकर सेनेका क़बीले के ग्रोत्नों को 
प्रारम्भिक गोत्रों का क्लासिकीय रूप माना है। इन लोगों में आठ गोत्र 
होते हैं जिनके नाम नीचे लिखे पशओ के नामों पर रखे गये हैं: 
१) भेड़िया, २) भावू, ३) कछुग्रा, ४) ऊदविलाव, ५) हिरन, 
६) कुनाल, ७) वगुला, 5) वाज़। प्रत्येक गोत़ मे नीचे लिखी प्रथाएं 
प्रचलित हैँ: 

१. गोत्र अपना “सास्लेम” (श्रर्थात्‌ शान्तिकाल का नेता) और 
अपना मुखिया (युद्धनकाल का नेता ) चुनता है। साखेम को गोत्र में से 
ही चुनना पड़ता है और यह पदवी गोत्र मे वंशगत होती है-इस प्र्थ 
में कि उसका स्थान खाली होते ही उसे तुरन्त भरना पड़ता है। युद्ध-काल 
का नेता गोत्र के बाहर से भी चना जा सकता था और यह पद कुछ समय 
तक खाली रह सकता था। एक साखेम का पुत्र कभी उसका स्थान नही ले 
सकता था, क्योकि इरोक्वा लोगो में मातृ-सत्ता थी, भर इसलिये पुत्र 
एक भिन्‍न गोत्र का सदस्य होता था। परन्तु साखेम का भाई या उसका 
भाजा अवसर उसके स्थान पर चुन लिया जाता था। चुनाव में सभी नारी 
व पुरुष दोनों ही भाग लेते थे, परन्तु यह जरूरी था कि इस प्रकार जो 
व्यक्ति चुना जाता था, उसे बाकी सातों गोत्र मंजूर करे। इसके बाद ही 
कही उसे वाक़ायदा साखेम के पद पर बैठाया जाता था-यह काम पूरे 
इरोक्वा महासंघ की श्राम परिषद्‌ करती थी। इसका महत्त्व बाद मे स्पष्ट 
हो जायेगा। भोत्र के भीतर साखेम का अधिकार पितातुल्य झौर केवल 
नैतिक प्रकार का होता था। उसके पास दमन के कोई साधन नहीं थे। 
साखेम होते के नाते वह सेनेका लोगों की कबीला-परिपद्‌ का भी सदस्य 
होता था, श्ौर साथ ही इरोक्वा महासंघ की आम परिषद्‌ का भी। युद्ध 
काल का नेता केवल सैनिक अभियान के समय आदेश दे सकता था। 

२. गोत्न साख्ेम को और सुद्धकालीन नेता को जब चाहे हटा सकता 
था। यह फैसला भी स्त्री-पुस्प मिलकर करते थे! पद से हंटाये जाने पर 
ये व्यक्ति गीत के वाकी सदस्यों की भांति साधारण योद्धा श्रौर साधारण 
व्यक्तित बन जाते थे। कवीले की परिषद्‌ , गोत्र की इच्छा के खिलाफ भी, 


साखेमों को उनके पदों से हटा सकती थी। 
३. किसी सदस्य को गोत्न के भीतर विवाह करने की इजाजत नहीं 


थी। यह गोत्र का बुनियादी तियम था। यह वह बंधन यथा जो योत्न को 


च्‌०ण्द 


एकसाथ वंधें रखता था। इस नकारात्मक रूप में, वास्तव में वह अत्यन्त 
सकारात्मक रत-सम्बन्ध प्रगंठ हुआ था जिसके कारण इस जनन्समुवाय में 
एकत्नित व्यक्ति एक गोत्र के रूप में गठित ये। इस साधारण सत्य की खोज 
करके मौर्गन ने पहली वार गोबर के असली स्वरूप को प्रगठ किया था। 
तब तक गोत्र को लोगों ने कितना कम समझा था, यह जांगल तथा बर्बर 
जातियो के इसके पहले के उन वर्णनों को पढ़ने पर मालूम हो जाता है, 
जिनमें विभिन्‍न समुदायों को, जो सभी ग्रोत्नीय संगठन के अन्तर्गत थे, बिना 
सोवे-समझे कबीला, कुटुम्ब झौर “थुम”, झ्ादि नामों से पुकारा गया 
था। कभी-कभी कहा जाता है कि ऐसे किसी समुदाय के अन्दर विवाह 
करना मना है। इस प्रकार वह घोर अव्यवस्या पैदा कर दी गयी थी जिसमे 
मि० मैक-लेनन नेपोलियन की भांति मैदान भे भाये और उन्होंने यह फतवा 
देकर व्यवस्था स्थापित की कि सभी क्ब्रीले दो श्रेणियों में बंटे होते है। 
एक वे कवीले होते हैं जिनके भीतर विवाह करना मना है (बहिंनिवाही ) , 
झौर दूसरे वे जिनके अन्दर विवाह करने की इजाजत है ( भन्तर्विवाही ) । 
और इस तरह गड़बड़ी को और भी गड़वड़ करते के बाद मैक-लेनन साहब 
इस वात की गहरी खोजबीन में व्यस्त हो गये थे कि इन दो बैतुकी श्रेणियों 
में अधिक पुरानी कौनसी है- भन्‍्तर्विवाही श्रेणी या बहिविंवाही! रबत- 
सम्बन्ध पर श्राधारित गोत्र का तथा फलतः उसके सदस्यों में विवाह के 
असम्भव होने का पत्ता लगते ही यह सारी मूर्खता अपने श्राप बन्द हो गयी। 
स्पष्ट है कि इरोबवा लोग विकास की जिस अवस्था में हैं, उस झवस्था 
में गोत्र के भीतर विवाह करने पर तगा हुआ प्रतिबंध पूरी सझ़्ती के साथ 
लागू किया जाता है। 

४, मृत व्यक्तियों की सम्पत्ति गोत्र के बाक़ी सदस्यों में बढ दी जाती 
थी क्योकि हर हालत में सम्पत्ति को ग्रोन्न के भीतर ही रहना था) चूंकि 
इरोक्वाओं का कोई भी सदस्य मरने पर नगण्य सम्पत्ति ही छोड़ जा सकता 
था, इसलिमसे वह ग्रोत्न के भीतर उसके सबसे निकट के सम्बन्धियों में बांठ 
दी जाती थी। जब कोई पुरुष मरता था तो उसकी सम्पत्ति उसके सगे 
भाई-बहनों झौर उसके मामा के बीच बांट दी जाती थी और जब कोई स्त्री 
मर जाती थी तो उसकी सम्पत्ति उसके बच्चों और उसकी सगी बहनों के 
बीच बांद दी जाती थी, पर उसके भाइयों को उसमें कोई हिस्सा नहीं 
मिलता थां। ठीक यही कारण था कि पत्ति-पलली के लिये एक दूसरे की 
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सम्पत्ति उत्राधिकार में प्राना भस्म्भव था श्रौर बच्चे पिता की सम्पत्ति 
नही पा सकते थे। 

५. गोत्र के सदस्यों का कर्त्तव्य था कि वे एक दूसरे की मदद झौर 
हिफाज्ञत करें, श्रोर यदि कोई बाहर का आदमी ग्रोन्न के किसी संदस्थ को 
चोट पहुंचा गया हो, तो उसका बदला सेने में ख़ास तौर पर मदद करें। 
व्यक्ति अपनी सुरक्षा के लिये गरोत्न की शक्ति पर निर्भर कर सकता था 
भर करता भी था। जो कोई गोत्त के किसी सदस्य को चोट पहुंचाता 
था, वह पूरे गोत्र पर चोट करता था। गोत्र के इस रक्त-सम्बन्ध से रक्‍्त- 
प्रतिशोध के कर्त्तव्य की उत्पत्ति हुईं, जिसे इरोववा लोग विला शर्तें मानते 
थे। गोते के किसी सदस्य को यदि बाहर का कोई श्रादमी मार डालता 
था, तो हत व्यवित का पूरा गोत्र खून का बदला ख़न से लेने के लिये 
कर्त्तव्यवद्ध होता था। पहले मध्यस्थता की कोशिश की जाती थी। मारनेवाले 
गोज़न की परिषद्‌ बैठती थी और हत व्यक्ति के गोन्न की परिषद्‌ के पास 
झमड़ा तिपटाने के लिये विभिस्न प्रस्ताव भेजती थी। इसका तरीका पश्रागः 
यह होता था कि जो कुछ हो गया, उस पर दुख अकेट किया जाता था 
झौर काफी मूल्यवान्‌ भेंट भेजी जाती थी। यदि भेंट स्वीकार कर ली गयी 
तो श्रमझा जाता था कि झगड़ा निपट गया। नहीं, तो हत व्यक्ति का 
गोत्र भ्रपते एक यथा एक से अभ्रधिक सदस्थो को बदला लेने के लिये नियुक्त 
करता था, और उनका कत्तंव्य होता था कि वे कातिल का पीछा करें 
श्रौर उसे जान से मार डालें। यदि यह काम पुरा कर लिया जाता था 
तो कातिल के गोत्र को शिकायत करने का कोई अ्रधिकार नहीं होता था; 
यह समझा जाता था कि हिसाब पूरा हो गया। 

६. गोद के पास निश्चित नाम या नामों की निश्चित माला होती 
है, जिन्हें पूरे कबीले के श्रन्दर केवल गोत्न विशेष ही इस्तेमाल कर सकता 
है! इस प्रकार, किसी व्यक्ति का नाम लेने पर यह भी ज्ञात हो जाता 
है कि वह किस गोत्र का सदस्य है। जो गोत्र के नाम का प्रयोग करता 
है, उसे स्वभावतः गोत्र के अधिकार भी प्राप्त होते हैं। 

७. गीत्न अजनबियों को अपना सदस्य बना सकता है, ओर इस थ्रकार 
उन्हे पूरे क़्बीले मे शामिल कर सकता है। जो युद्धवंदी जाते से नहीं मारे 
जाते थे, वे एक गोत्र दास अपनाये जाकर सेमेका क़वीले के सदस्य बन 
जाते थे और इस प्रकार थे गोत्र के और क्‍्यीले के पूरे भ्रधिकार प्राप्त 
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फर लेते थे। घजनवियों को गोत्र के सदस्यों की व्यक्तिगत सिफ़ारिश पर 
सदस्य थनाया जाता था-पुरुष भजनवी को भाई यथा बहन प्रौर स्त्रियां 
झपनी रान्तान मान लेती थी। सम्बन्ध के पक्का होने के लिये झावश्यक 
था कि ग्ोत्न बाक़ायदा रस्मी तौर पर भ्रजनदी को भपना सदस्य स्वीकार 
करे। जिन गोत्ी के सदस्यों की संख्या बहुत ज्यादा घट जाती थी, वे 
भ्रवसर दूसरे गोठों मे से, उनकी सहमति से, सामूहिक भर्ती करके फिर 
भरेयूरे बन जाते थे। इरोबवा लोगों मे बाहरी भादमियों को गोत्र के सदस्य 
के रूप में भंगीकार करने का भनुप्ठान क़बीले को परिषद्‌ की एक पश्राम 
सभा में सम्पन्न किया जाता था। इससे व्यवहार में यह एक घार्मिक 
अनुष्ठान चने गया था। 

८. इडियन गोत्नों में विशेष धार्मिक प्रनुप्ानों का अस्तित्व सिद्ध करना 
कठिन है; फिर भी इसमे शक नहीं कि इन लोगों के धार्मिक श्रनुप्ठान 
न्यूनाघिक ग्रोत्रों से ही सम्बन्धित होते थे। इरोक्वा लोगो के छः वार्पिक 
धार्मिक श्नुप्ठानों में प्रलग-प्रलग गोत्नों के साफ्मेमों भौर युद्धकालीन नेताग्रों 
की गिनती, उनके पदों के कारण, “धर्म पालकों ” में होती थी भ्ोर वे 
पुरोहितों का काम करते थे। 

६. हर गोत्र का एक सामूहिक कब्रिस्तान होता है। न्यूयार्क राज्य 
के इरोबवबा के गोरे लोगो से चारों श्रोर से धिर जाने के कारण उनका 
क़ब्रिस्तान भ्रव नहीं मिलता, पर पहले वह था। दूसरे इंडियन क़बीलो में 
वह श्रव भी मिलता है। उदाहरण के लिये टस्कारोरा कंवीले में, जिसका 
कि इरोक्वा से घनिष्ठ सम्बन्ध है। वह यद्यपि ईसाई हो गया है, फिर 
भी उसके कब्रिस्तान में श्रभी तक हर गोत्न के लिये कब्नो की एक अलग 
पक्ति है, यानी मां तो उसी पंकित में दफनायी जाती है जिसमे उसके बच्चे 
दफ़नाये जाते हूँ, पर पिता को उस पंक्ति मे स्थान नहीं मिलता। और 
इरोववा लोगीं में भी, ग्रोत्र के सभी सदस्य अंतिम क्रिया के समय शोक 
प्रकट करते है, क़न्न खोदते है, दफनाने के समय के भाषण देते हूँ, 
इत्यादि। 

१० . गोत्न की एक परिषद्‌ होतो है जो गोत्र के सभी बालिग सदस्यों - 
स्त्री और पुरुष दोनो-की जतसभा है। उसमे सभी सदस्यों की आवाज़ 
बराबर होती है। यह परिषद साखेमों भौर युद्ध-काल के नेताओं को चुनती 
थी और इनको भ्रपदस्थ करती थी और इसी प्रकार शेष “धर्म-पालकों 
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को भी चुनती झौर वर्गास्त करती थी। गोत्र के किसी सदस्थ के मारे 
जाने पर बह प्रायश्चित के रूप में भेंट लेने या रक््त-प्रतिशोध का भिर्णय 
करती थी। वह ग्रजनबियों को गोत्र का सदस्य बनाती थी। साराश यह 
कि वह ग्रोन्न की सावंभौम सत्ता थी। 

एक ढेठ इंडियन गोत्र के ये ही अधिकार थे। 


इरोक्वाई गोत्न के सभी सदस्य व्यक्तिगत रूप से स्वतंत्र होते 
थे, श्रौर एक दूसरे की स्वतंत्रता की रक्षा करना उनका कतंव्य समझा 
जाता था। उन्हें समान सुविधाएं प्राप्त थी और उनके समान व्यक्तिगत 
अधिकार होते थे। सासेम या यूद्धकाल के नेता को कोई विशेष भ्रधिकार 
नही प्राप्त थे। ये लोग रक्‍्त-सम्बन्ध के बंधन में जुडे एक भ्रातृसंघ 
के समान थे। स्वतंत्रता, समता और वंधुत्व-ये गोत्न के मुख्य सिद्धास्त 
होते थे, यद्यपि किसी ने उनकी इस रूप में स्थापना नहीं की थी। 
गोत्र समाज-व्यवस्था की एक इकाई था, वह बुनियाद था जिस 
पर इंडियन समाज खड़ा था। आत्मसम्मान और स्वतत्नता की वह 
भावना, जो सर्वेत्ष इंडियनों के चरित्र की विशेषता थी, इसी की 
उपज थी। “5० 


जिस समय इंडियनों का पता लगा, उस समय वे उत्तरी अमरीका 
में हर जगह मातृसत्तात्मक गोत्नों में संगठित थे। डैकोटा जैसे चन्द कबीले 
ही ऐसे थे जिनमे ग्रोव्न-व्यवस्था जर्जर हो गयी थी। झोजिब्बे श्रौर श्रोमाहा 
जैसे कुछ दूसरे क़बीले पितृ-सत्ता के अनुसार संगठित थे। 

इंडियनो के बहुत-से ऐसे क़बीले थे जिनमे से हर एक के पाच-पाव 
छ:-छ: से अधिक गोत्र थे। इन कबीलो में तीन-चार या उससे अधिक संख्या 
में गोत्र एक विशेष समूह में सयुक्त होते हैं। उसे मौर्गत ने-इंडियन नाम 
को हूबहू यूनानी भाषा में अनुवाद करके -“फ्रेटरी ”, भ्र्थाव्‌ बिरादरी कहा 
है। इस प्रकार सेनेका क़वीले में दो विरादरियां है, पहली में एक से चार 
नम्बर तक के गोत्र शामिल्र हैं और दूसरी मे पराच से आठ नम्बर तक के। 
अधिक निकट से खोज करने पर पता चलता है कि ये विरादरिया, मुख्यतः 
शरू के उन गोवो का प्रतिनिधित्व करती हैं जिनमे कवीला सबसे पहले 
विभाजित हुआ्ला था। क्योंकि जब ग्रोद्ों के भीतर विवाह करने की सनाही 
कर दी गयी, तो हर कवीले के लिये आवश्यक हो गया कि उसमे कम 
से कम दो गोत्र हों ताकि कवीला अपना स्वतत्न अस्तित्व कायम रख सके । 
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जैसे-जैसे क़बीला बढ़ता गया, हर एक गोत्र फिर दो या दो से अधिक गोत्रों 
में विभाजित होता गया। और अब इनमे से प्रत्येक एक अलग गोत्न हो 
जाता है, और पुराना गोत्र, जिसमे सभी संतति-गोत्र शामिल होते है, 
बिरादरी के रूप मे जीवित रहता है। सेनेका क़बीले में, और इडियनों 
के दूसरे अधिकतर क़बीलो में एक विरादरी मे शामिल गोत्र आपस मे सगे 
आ्रातृ-गोत्न होते हैँ, श्रौर दूसरी बिरादरी के गोत्न उनके रिश्ते के भ्रातृ- 
गोत़ समझे जाते है। हम ऊपर देख चुके है कि रकत-सम्बद्धता की भ्रमरीकी 
व्यवस्था में इन नामों का बहुत यथार्थ और भावपूर्ण अर्थ होता है। शुरू 
में तो सैनेका क़वीले का कोई व्यक्ति अपनी बिरादरी के भीतर विवाह नहीं 
कर सकता था, पर अरब बहुत प्रसे से यह प्रतिबंध नहीं रह गया है और 
वह केवल ग्रोत्न तक ही सीमित है। सेनेका क़बीले के लोगों मे परम्परा 
थी कि शुरू मे “भालू ” और “हिरन ” नाम के दो गोत्र थे, जिनसे दूसरे 
गोत्र मिकले थे। एक बार जब इस नयी प्रथा ने जड़ पकड़ ली तो 
आवश्यकता के अनुसार उसमें परिव्तेत कर दिया गया। सतुलन 
बनाये रखने के लिये कभी-कभी तो, दूसरी विरादरियों के पूरे के 
पूरे ग़ोत्न उत विरादरियों में शामिल किये जाते थे जिनके गोत्र नष्ठ 
हो गये थे। यही कारण है कि विभिन्‍न क्बीलो की विरादरियों में 
हम एक ही नाम के झनेक गरोत्नों को विभिन्न समूहों में संगठित 
पते है। 

इरोक्वा लोगो में बिरादरी के काम कुछ हृद तक सामाजिक श्रौर कुछ 
हद तक धार्मिक है। (१) गेंद का खेल खेलते समय एक विरादरी एक तरफ़ 
हो जाती है, दूसरी विरादरी दूसरी तरफ॥ हर एक अपने सबसे अच्छे 
खिलाड़ियो को मैदान में उतारती है। बिरादरी के बाकी सदस्य दर्शक होते 
है। ये दर्शक, जो अपनी-अपनी विरादरी के अनुसार समूहबद्ध होते है, 
अपने-अपने पक्ष की जीत के बारे में एक दूसरे से शर्ते लगाते है। (२) कबीले 
की परिपद्‌ में प्रत्येक बिरादरी के साखेम और युद्धकाल के नेता एकसाथ 
बैठते हैं। दो विरादरियों के लोग एक दूसरे के आमने-सामने बैठते है, भौर 
प्रत्येक वक्ता हर एक बिशरादरी के प्रतिनिधियों को दूसरी के प्रतिनिधियों 
से अलग मानकर सम्बोधित करता है। (३) यदि कबीले के अंदर कोई 
कत्ल हो गया है, और मारनेवाला तथा मृत व्यक्ति एक विरादरी के " 
है, तो जिस गोत्र का सदस्य सारा गया है, वह झक्सर अपने, - जे 
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से पभ्रपील करता है। थे बिरादरी की परिषद्‌ बुलाते हैं श्रौर फिर मिलकर 
दूसरी बिरादरी से सामूहिक रूप में धातचीत शुरू करते है श्रौर उससे कहते 
हैं कि मामले को निपटाने के लिये वह भी भ्रपनी परिषद्‌ बुलाबे। यहा 
भी विरादरी झपने शुरू के, यानी मूल गोत्र के, रूप में सामने श्राती है, 
और चूकि वह श्रपनी सन्‍्तान से, यानी झलग्-प्लग गोत्ोों से भ्धिक 
शक्तिशाली होती है, इसलिये ऐसे मामलों में उसके सफल होने की भ्रधिक 
सम्भावना होती है। (४) किसी विरादरी के महत्त्वपूर्ण व्यक्तियों के भर 
जाने पर, दूसरी विरादयी अतिम क्रिया और दफ़्ताने आदि की व्यवस्था 
करती है भ्रौर मृत ध्यक्ति की विरादरी के लोग मातम मनानेवालो के रूप 
में साथ जाते है। यदि फोई साख्तेम मर जाता है तो उसकी विरादरी नहीं, 
दूसरी विरादरी इरोबवा महापरिपद्‌ को सूचना देती है कि श्रमुक पद ख़ाली 
हो गया है। (५) साख़ेम के चुनाव के समय विरादरी की परिषद्‌ फिर 
सामने भ्राती है। भ्रात-योत्र द्वारा चुनाव की मजूरी मानी हुई बात समझी 
जाती है पर हो सकता है कि दूसरी विरादरी के गोत्र विरोध करें। ऐसी 
सूरत में इस विरादरी की परिषद्‌ बैठती है और यदि वह भी चुनाव को 
अस्वीकार करती है, तो चुनाव रद घोषित कर दिया जाता है। (६) पहले 
इरोबवां लोगो में कुछ विशेष गुप्त धार्मिक श्रतुपष्ठान हुआ करते थे जिन्हे 
भोरे लोग ॥९42॥९-००४९५ कहते थे । सेवेका क़बीले मे थे भ्रनुप्ठान दो धार्मिक 
मंडलियां किया करती थी; प्रत्येक बिरादरी के लिये एक अलग मडली 
होती थी, और नये सदस्यों को उनमे भर्त्ती करने के लिये उनका विधिपुर्वक 
संस्कार किया जाता था। (७) यदि, जैसा कि लगभग निश्चित है, विजय 
के समय त्लासकाला के चारो भागों में जो चार वश ( रक्तसम्बद्ध 
समुदाय ) रहते थे, थे चार बिरादरियां थे, तो साबित हो जाता है कि 
भूनानियों की तरह भौर जर्मनो के बीच रक्त-सम्बन्धियो के समान समुदायों 
की भांति, यहा भी विरादरियां सँनिक टुकड़ियों के रूप मे भी काम करती 
थी। ये चारो वश जब लड़ने जाते थे, तो हर एक अलग सेना के रूप 
में चलता था और उसकी अ्रपनी अलग वर्दी, अलग झंडा और अलग नेता 
होता था। 

जिस प्रकार कई गोतों से मिलकर एक विरादरी बनती है, उसी प्रकार 
ठेठ रूप मे, कई विरादरियों से मिलकर एक कबीला बनता है! कई क़बीलों 
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भे, जो बहुत कमजोर हो जाते है, बीच की कड़ी -विरादरी -नहीं होती। 
प्रमरीका के इंडियन क़वीलों की मुख्य विशेषताएं क्या हैं? 

१. हर कबीले का अपना इलाक़ा भौर अपना नाम होता था। इस 
इलाके के श्रलावा , जहा वस्ती होती थी, हर कृबीले के पास काफ़ी क्षेत्र 
शिकार करने और मछली मारने के लिये होता था। इसके भी झागे बहुत 
सम्बी-चौड़ी तदस्थ भूमि होती थी ,जो दूसरे क़वीले के इलाके तक चली 
जाती थी। यदि दो कबीलों की भाषाएं मिलती-जुलंती होती थीं, तो उनके 
बीच की यह तट्स्थ भूमि विस्तार में श्रपेक्षाइत कम होती थी। जहां दो 
कबीलो की भाषाओं में कोई सम्बन्ध नहीं होता था, वहां इस भूमि का 
विस्तार श्रपेक्षाइत्त अधिक होता था। ऐसी तटस्थ भूमि के उदाहरण हैं: 
जमतों का सरहदी जंगल; वह वीरान इलाक़ा जो सीज़धर के सुएवी लोगों ने 
भ्रपने क्षेत्र के चारो भोर बना लिया था; डेनो तथा जर्मनो के बीच का $8॥770६ 
( डेन भाषा में [गैग़ए०्त, गग्राट5 9गांटप७) ; जमेने तथा सस्‍्लाव लोगों 
के बीच का सैक्सन जंगल झोर 700 (स्‍्लाब भाषा में “रक्षा-जंगल ” ) , 
जिससे ब्रॉडनरर्ग (छिक्षा0शा/08) नाम निकला है। इन अधूरी और भ्रस्पष्ट 
सीमाग्मों से घिरा हुआ यह क्षेत्र क़बीले का सामूहिक क्षेत्र होता था जिसे पड़ोस 
के कदीले मानते थे। यदि कोई उसमें घुसने की कोशिश करता था तो क़बीला 
इस इलाक़े की रक्षा फरता था। सीमाओं की भस्पप्टता से प्रायः केवल 
उसी समय व्यावहारिक कठिनाई पैदा होती थी जब आबादी बहुत बढ़ 
जाती थी। कबीलों के नाम, मालूम पड़ता है, इतना सोच-समझकर नहीं 
चुने गये हैँ जितना कि संयोग से पड़ गये हैं। समय बीतने के साथ-साथ 
प्रक्सर यह होता था कि कोई कबीला सूद भपने लिये जिस माम का प्रयोग 
करता था, पड़ोस के क़वीले उससे भिन्न कोई माम उसे दे देते थे। उदा- 
हरण फे लिये, जर्मन लोगों (06 0क्रोड्योथा) का इतिद्वास में पहला 
नाम, जिसकी व्यंजना भत्यन्त व्यापक है, पर्धात्‌ “जमन ” (एद्याशशा) 
केल्ट सोगों का दिया हुभा है। 

२. हर कयोते की भपनी एक खास योलो होती है। बल्कि सच तो 
यह है कि कबीता भ्ौर बोली बड़ो हद तक सहविस्तारों होते हैं! ध्रमरीया 
में उपविभाजन के द्वारा सये क़बीलों भोर बोतियों का बनना प्रभी हाल 
तक जादी था, भौर भद भो यह एकदम बंद नहीं हो गया होगा। जब 
दो शमडोर फवीते मिसवर एक हो जाते हैं, तव प्रपवादस्वरूप कमो-कर्मी 
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यह देखने को भी मिलता है कि एक कबीले में दो बहुत घनिष्ठ रूप से 
सम्बन्धित वोलिया बोली जाती हैं। श्रमरीकी कबीलो मे श्ौसतन्‌ २,००० से 
कम लोग होते है। परन्तु चिरोकियों की संख्या लगभग २६४०० है। 
अमरीका के एक बोली बोलनेवाले इडियनों मे उनकी संख्या सबसे झ्रधिक 


है। 

३. क़बीलों को गोत्नो द्वारा चुने गये साख़ेमों और युद्ध-काल के नेताप्रों 
का अभिषेक करने का श्रधिकार होता है। 

४. उन्हें गोत्र की इच्छा के विरुद्ध भी पद से हटा देने का भी 
अधिकार कवीले को प्राप्त है। साख्ेम और युद्ध-काल के नेता चूकि कबीले 
की परिपद्‌ के सदस्य होते हूँ, इसलिये उनके बारे मे कबीले के इन अधिकारों 
के लिये किसी स्पष्टीकरण की आवश्यकता नहीं है। जहा कुछ कबीलो का 
महासंघ कायम हो जाता है और इन कंबीलो के प्रतिनिधि एक सघीय 
परिषद्‌ मे जमा होते है, वहा उपरोक्त अधिकार परिषद्‌ को सौप दिये 
जाते है। 

५. हर क़बीले की समान धार्मिक धारणायें ( पौराणिक कथाएं ) और 
पूजा-पाठ की रीति होती है। 


“बर्बर लोगों के ढंग पर श्रमरीकी इडियन भी धार्मिक लोग थे।/# 


उनकी पौराणिक कथाझ्रों की अभी तक कोई भी समीक्षात्मक खोज 
नही हुईं है। उन्होने भ्रपने धार्मिक विचारों को व्यक्ति-रूप -तरह-तरह के 
भूतप्रेत या देवी-देवताओं का रूप-दिया था, परन्तु बर्वर युग की निम्ब 
अवस्था मे, जिसमें वे रह रहे थे, उन्होने ग्रभी उन्हें ग्राकार , यानी मूत्तियो 
का रूप नहीं दिया था। यह प्रकृति और महाभूतो की पूजा थी, जो धीरे- 
धीरे बहुदेववाद का रूप धारण कर रही थी। अलग-अलग कवीलों के गझ्रपने 
नियमित त्योहार होते थे जिनमे विशेष ढग से, खासकर नृत्य झौर खेलो 
के द्वारा, पूजा की जाती थी। विशेष रूप से नृत्य सभी धार्मिक भनुप्ठानो 
के आवश्यक अंग होते थे; हर कबीला अपने नृत्य मलग करता था। 

६. हर कबीले की अपनी कवायली परिषद्‌ होती थी जो कवीले के 
आराम मामलो का निर्णय करती थी। इस परिषद्‌ में झलग-भलग ग्रोत्नों के 
सभी साखेम भ्ौर युद्धककाल के नेता होते थे। ये गोत्रों के सच्चे प्रतिनिधि 
होते थे, क्योंकि इन्हें कभी भी झपने पद से भलग किया जा सकता था। 
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परिषद्‌ की वैठक खुले रूप से होती थी। बीच में परिषद्‌ बैठती थी, उसके 
चारों ओर क़बीले के बाकी सदस्य बैठते थे और उन्हें बहस में भाग लेने 
और अपनी राय देने का हके होता था। फैसला परिषद्‌ करती थी। आम 
तौर पर बैठक के समय मौजूद हर आदमी को परियद्‌ के सामने अपनी 
बात कहने का अधिकार होता था। यहां तक कि स्त्रियां भी किसी को 
अपना प्रवक्ता वनाकर उसके जरश्यि अपनी बात परिषद्‌ के सामने रख 
सकती थी। इरोक्या लोगों मे परिषद्‌ को अपना अतिम फंसला एकमत 
से करता पड़ता था। जर्मन लोगों के बहुत-से मार्क-समुदायों के फैसले भी 
इसी प्रकार होते थे। दूसरे कबीलों के साथ सम्बन्ध रखने की ज़िम्मेदारी 
कवायली परिषद्‌ की ही होती थी। वह दूसरे कबीलों के दूतों का स्वागत 
करती थी और उनके पास अपने दूत भेजती थी। वह युद्ध की घोषणा 
करती थी भ्रौर शांति-संधि करती थी। युद्ध छिड जाने पर आम तौर पर 
वे ही लोग लड़ने के लिये भेजे जाते थे जो स्वेच्छा से इसके लिये तैयार 
होते थे। सिद्धान्ततः तो एक क़बीले का उन तमाम कबीलो से युद्ध का 
सम्बन्ध होता था जिनसे उसकी बाकायदा शांति-संधि नहीं हो गयी हो। 
ऐसे शत्रुओं के खिलाफ प्रायः कुछ विशिष्ट योद्धा सैनिक प्रभियान संगठित 
करते थे। वे यद्ध-तृत्य करते थे; जो कोई भी नृत्य में शामिल हो जाता 
था, उसके वारे में समझा जाता था कि उसने अभियान में भाग लेने के 
अपने निश्चय की घोषणा कर दी है। तब तुरन्त एक दस्ता तैयार करके 
रवाना कर दिया जाता था। कबायलो इलाक़े पर कोई हमला होता था 
तो उस वक्‍त भी इसी प्रकार मुख्यतः स्वमंसेवक उसकी रक्षा करते थे। 
ऐसे दस्तों के रवाता होने और लौटने के समय सार्वजनिक उत्सव किया 
जाता था। ऐसे झभियानों के लिये कबायली परिषद्‌ से इजाजत लेता 
जरूरी नहीं होता था। न कोई इजाजत लेता था, न परिषद्‌ इजाजत देती 
थी। ये हृवहू जर्मगर खिदमतमार सैनिकों के उन निजी युद्धनम्रभियानों के 
समान होते थे जिनका देसिट्स ने वर्णन किया है।# गझ्नन्तर केवल यह 
था कि ज्मंनों में खिदमतगार सैनिको की जमात कुछ भ्रधिक स्थायी रूप 
घारण कर चुकी थी; वह शान्ति-काल में संगठित उस केन्द्र-विन्दु का काम 
करती थी जिसके चारो ग्रोर युद्ध-काल में श्रौर बहुत-से स्वयंसेवक झाकर 
संगठित हो जाते थे। इन फौजी दस्तों मे लोगों की संख्या कभी बहुत ज्यादा 
नही होती थी। इंडियनों के अत्यंत महत्त्वपूर्ण भभियानों मे भी, उनमें भी ,, 
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जिनमे काफी बड़ी दूरियां तय की जाती थी, सैनिको की संख्या नगण्य ही 
होती थी। किसी महत्त्वपूर्ण महिप्र के लिये जब ऐसे कई दस्ते इकट्ठा होते 
थे, तो हर दस्ता सिर्फ श्रपने नेता का हुअम भानता था। युद्ध योजना की 
एकसूत्रता कमोबेश इन नेता्रों की परिषद्‌ द्वारा सुनिश्चित होती थी। 
चौथी शताब्दी में ऊपरी राइन क्षेत्र के निवासी एलामान्नी लोग भी इसी 
तरह अपने युद्ध का संचालन करते थे, जैसा कि एमियानस मार्सेलिनस* के 
वर्णन से स्पष्ट है। 

७. कुछ कबीलो में एक प्रधान मुखिया भी होता है, परन्तु उसे बहुत 
कम अधिकार प्राप्त होते हैं। वह साख़ेमो में से हो एक होता है। जब 
कोई ऐसी समस्या उठ खड़ी होती है जिसका तुरन्त कोई फ़ैसला करना 
जरूरी होता है, तब आरजी तोर से प्रधान मुखिया फँसला कर देता है, 
जो तव तक लागू रहता है जब तक कि कवायलो परिपद्‌ बैठकर कोई अन्तिम 
फ़ैसला नही कर देती। यह कार्यकारी अधिकारी नियुक्त करने की ढीली-ढाली 
झौर जैसा कि वाद में मालूम हुआ, आम तौर यर निष्कल झौर अधूरी 
कोशिश थी। वास्तव में , जैसा कि पाक श्रागे देखेंगे, हमेशा नहीं, तो 
प्रायः हर मामले में क़बीले का सर्वोच्च सेनानायक ही कार्यकारी अधिकारी 
बन बैठा। 

अधिकतर अभ्रमरीकी इडियन कभी कवायली सगठन की श्रवस्था से आगे 
नही बढ़ पाये। थोड़े-्योड़े लोगो के अनेक कबीले' होते थे, जो एक दूसरे 
से कटे हुए रहते थे, क्योंकि उभके घीच बड़े-बड़े सीमान्त प्रदेश होते थे। 
उनमे सदा लड़ाइयां चलती रहतो थी, जिनसे वे कमजोर बने रहते थे। 
परिणाम यह था कि थोड़े-से लोग एक बहुत विशाल इलाक़े मे बिखरे हुए 
थे। कही कोई अस्थायी संकट आ जाता था तो उसका सामना करने के 
लिये रकत-मम्बन्धी क़बीलो में सहयोग हो जाता था, पर संकद के दूर 
होते ही यह मोर्चा फिर बिखर जाता था। परल्तु कुछ ख़ास इलाकों में 
ऐसे कबीलों मे, जो शुरू में रक्त-सम्बन्धी थे पर बाद में अलग हो गये 
थे, स्थायी संध बताकर अपनी एकता फिर से कायम कर ली। इस प्रकार 
इन कबीलों ने राप्ट्र भठत की ओर पहला क्रदम उठाया। श्रमरीका मे ऐसे 
संघ का ससे विकसित रूप हमें इरोक्वा लोगों मे मिलता है। उनका 
आदिदेश मिसीसिपी नदी के पश्चिम में था। वहा वे शायद महान डैकोटा 
परिवार की एक शाखा के रूप में रहते ये। भपने प्रादिदेश को छोडते के 


45 


बाद और वहुत दिनों तक इधर-उधर भटकने के वाद ये लोग उस्त इलाके 
में बस गये जो आजकल न्यूयार्क राज्य कहलाता हैं। ये लोग पांच क़बीलों 
में बंटे हुए थे: सेनेका, कैयूगा, ओनोनडेगा, ओनीडा और मोहोक। इन 
लोगो का भोजन था: मछली , शिकार में मारे गये जानवरों का मांस और 
पिछड़े ढंग की बागवानी की उपज!) ये लोग प्रायः बाड़ों से घिरे गांबों मे 
रहते थे। उनकी संख्या कभी २०,००० से ज्यादा नहीं हुईं। उनके कई 
मिले-जुले मोत्न थे जो थांचों क़बीलों में पाये जाते थे। ये एक ही भाषा 
की कई बोलिया बोलते थे जिनका आपस में निकट का सम्बन्ध होता था। 
वे साथ लगे हुए इलाके में रहते थे जो पाच क़बीलों के बीच बंटा हुआ 
था। चूंकि इस इलाके पर उन्होंने हाल में ही कब्जा किया था, इसलिये 
जिन लोगों को उन्होंने वहां से हटाया था, उनके मुकाबले में इन क़बीलों 
का आपस में हस्व मामूल सहयोग स्वाभाविक था। अधिक से अ्रधिक 
पन्द्रहदी सदी के शुरू तक, इस सहयोग ने वाकायदा एक “स्थायी लीग“, 
एक महासंध का रूप धारण कर लिया था। इस महासंध ने श्रपती नव- 
प्राप्त शक्ति को महसूस करते ही तुरंत झाक्रमणकारी रुख झपना लिया। 
अपनी शक्ति के शिखर पर-अर्थात्‌ १६७५ के लगभग तक - उसने 
आसपास के काफी बड़े इलाकों को जीत लिया था, और वहां के निवासियों 
को था तो भगा दिया था, या उन्हें ख्िराज देने पर मजबूर कर दिया 
था। अश्रमरीका के आदिवासियों में, जो बरबेर युग की निम्न अवस्था से नहीं 
निकल पाये थे (यानी मैक्सिको, न्यू मैक्सिको * और पेरू के भ्रादिवासियों 
को छोड़कर ) , सामाजिक संगठन का सबसे उन्नत स्वरूप इरोक्वा महासंघ 
के रूप में मिलता था । इस महासंध की बुनियादी विशेषताएं ये थी: 

१. पूर्ण समानता और सभी अन्दरूनी कवायली मामलों में पूर्ण 
स्वाधीनता के आधार पर पाच रक्तसम्बद्ध कबीलों का सदा के लिये संभ्रय । 
यह रक््त-सम्बन्ध ही महासंघ का असली आधार था। पांच कबीलों मे से 
तीन पिता-कबीले कहलाते ये और एक दूसरे के भाई समझे जाते थे; बाकी 
दो प्रुत्न-क़बीले कहलाते थे तथा इसी प्रकार वे भी आपस में भाई समझे 
जाते थे। सबसे पुराने तीन ग़ोत्रों के लोग अभी भी पांचों कबीलों में पाये 
जाते थे। दूसरे तीन गोत्रों के सदस्य केवल तीन कबीलों में पाये जाते थे। 
इन गोत्रों में से प्रत्येक के सदस्य पाचों क़बीलों में भाई-भाई समझे जाते 
थ्रे। हर कबीले मे केवल बोली का थोड़ा भेद पाया जाता था और उनकी 
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एक सी भाषा इस बात की सूचक और सबूत थी कि पाचों क़बीले एक 
ही वंश के है! 

२. महासंघ के अंग के रूप में एक संघ-परिषद्‌ होती थी जिसके सदस्य 
पचास सास थे। इन पत्तासों का पद और प्रतिब्ठा समान थी। महासंघ 
से सम्बन्धित सभी मामलों में श्रन्तिम फैसला यह परिषद्‌ करती थी। 

३. जिस समय महासंघ वना, उस समय ये पचास साखेम नये 
पदाधिकारियों के रूप मे-इन पदों की महासंघ के उद्देश्यों को ध्यान में 
रखकर सृध्टि को गयी थी -विभिनन कबीलो और गोत्रों में बांद दिये गये 
थै। जब किसी पदाधिकारी का स्थान खाली हो जाता था, तो सम्बस्धित 
गोत्र फिर से उसके लिये चुनाव कर लेता था; गोत्र उसे किसी भी समय 
पद से हटा सकता था। परत्ठु उसका अ्रभिषेक करने का अधिकार संघ- 
परिषद्‌ के हाथ में रहता था। 

४. ये संघीय साखेम अपने-अपने कबीलो मे भी साखेम थे, और उनमें 
से हर एक को अपने कबीते की परिषद्‌ में भाग लेते झोर वोट देने का 


अधिकार था। 
४, संध-परिपद्‌ के लिये आवश्यक था कि वह सभी फैसले सर्वेश्म्मति 


से फरे। 
६. वोट कवीलेवार ली जाती थी, यानी हर क़बीले कौ, झौर संघ- 
परिषद्‌ के हर कबीले के सदस्थ को एकमत होना पड़ता था, तब कही 
जाकर ऐसा फैसला हीता था जिसको मानना सब के लिये जरूरी होता था। 

७. पांचों कबीलों की परिषदों में से कोई भी संघ-परिपद्‌ की बैठक 
बुलवा सकती थी, परन्तु संघ-्परिषद्‌ को स्वयं श्रपनी बैठक बुलाने फा कोई 


भ्रधिकार ने था। 
संघन्परियद्‌ की बैठक जनता की झ्राम सभा के समझ होती 


पर 
फ़रैमला सतिर्फ परिषद्‌ 


थी। प्रत्येक इरोक्वा को बोलने का भ्रधिकार था; 
करती थी। 
€. महासंघ का कोई अधिडदेत अध्यक्ष , कोई प्रमुय कार्याधिकारी नहीं 


होता या। 
१० . परल्तु उसझे दो सर्वोच्च मुद्ध-काल के नेता भ्रवश्य होते थे, 


जिनकी समान शक्ति भर समाने प्रधिकार होते ये (स्पार्टावामियों के दी 
राजा ” भौर रोम में दो कॉमिल ) 
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यही वह पूरा समाज-विधान था जिसके मातहत रहते हुए इरोक्वा लोगो 
को चार सो साल से अधिक हो गये थे और आज भी वे उसी के मातह॒त 
रहते है। मौर्गन ने इस समाज-विधान का जो वर्णत किया है, उसे मैने 
भहा काफी विस्तार के साथ दिया है, क्योकि हमें उससे एक ऐसे समाज- 
संगठन का अध्ययन करने का अवसर मिलता है, जिसमें अभी तक 'राज्य 
का अस्तित्व न था। राज्य के लिये सम्बन्धित तमाम लोगी से अलग एक 
विशेष सार्वजनिक प्राधिकार पूवपिक्षित है) इसलिये मारेर ने तब बड़ी सही 
समझ का परिचय दिया था, जब उन्होने जर्मनों के मार्क-विधान' को 
बुनियादी तौर पर एक शुद्ध सामाजिक संस्था माना था और कहा था कि 
राज्य से इसमें वुनियादी भेद है, गोकि श्रागे चलकर यहीं मोटे तौर पर 
उसकी बुनियाद बना। भ्रतएव अपनी सभी रचनाओं में मारेर ने इस बात 
की खोज की है कि मार्कों, गावों, जागीरों और क़सबो के पुराने विधानों 
में से, भ्रौर उनके साथ-साथ, धीरे-धीरे कैसे सार्वजनिक प्राधिकार का 
विकास हुआ है।* उत्तरी अमरीकी इंडियनों से हमें पता चलता है कि 
एक कबीला, जो शुरू में संयुक्त था, धीरे-धीरे किस तरह एक विशाल 
महाद्वीप मे फैल गया ; किस प्रकार कवीलों के विभाजन के परिणामस्वरूप 
जातियां , क़बीलो के पूरे समूह वत गये ; किस प्रकार भाषाएं इतनी बदल 
गयी कि मं सिर्फ एक भाषा बोलनेवाला दूसरी भाषा को नहीं समझता 
था, बल्कि उनकी प्राचीन एकता का प्रत्येक चिक्त गायब हो गया; किस 
प्रकार इसके साथ-साथ कबीलो के गोत्र भी कई भागों मे बंट गये ; किस 
प्रकार पुराने मातृ-गोत्र विरादरियों के रूप भे क्रायम रहे और किस प्रकार 
इन सबसे प्राचीन ग़ोत्रों के नाम॑ बहुत दिनों से अलग-अलग ओर बड़ी दुरी 
पर रहनेवाले कबीलो में भ्रव भी पाये जाते हैं-मिस्लाल के लिये “भालू” 
झौर “भेड़िया ” नाम के गोत़ भव भी भ्रमरीकी आदिवासियों के अधिकतर 
क़बीलो में मिलते हैं। ऊपर हमने जिस समाज-विधात का वर्णन किया है, 
वह झाम तौर पर इन सभी क़रबीलो पर लागू होता है। भ्न्तर केवल इतना 
है कि उन में से बहुत-से कबीले सम्बन्धी कबीलों के महासंघ बनाने की 
अवस्था तक नहीं पहुंच सके। 

परन्तु साथ ही हमने यह भी देखा कि जहां एक बार गमोत को समाज 
की इकाई मान लिया ग्रया, बढ़ां उस इकाई से ग्रोत्नों, विरादरियों भौर 
कबीलो की पूरी व्यवस्था मानों भ्रपने श्राप और लाज़िमो तौर पर विकमित रू, 
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हो जाती है। यह विकास लाज़िमी होता है, क्योंकि यही स्वाभाविक विकास 
है। ये तीनों समूह रक्त-सम्बन्ध के विभिन्‍न स्तरों का प्रतिनिधित्व करते 
हैं; घनमें से हर एक अपने मे पूर्ण होता है और स्वयं अपनी व्यवस्था 
और प्रबंध करता है, परन्तु साथ ही अन्य सब संगठनों का अनुपूरक भी 
होता है। इनके हाथों में जो मामले होते है, उनमें बर्बेर युग की निम्न 
अवस्था के लोगों के सभी सार्वजनिक मामले भ्रा जाते हैं। इसलिये, जहा 
कही भी किसी जाति की सामाजिक इकाई के रूप में गोत्र दिखायी पढ़े, 
बहा हम क़बीले के उपरोक्त ढंग का संगठन पाने की भी झ्राशा कर सकते 
हैं। और जहां कही काफ़ी मूल सामग्री मौजूद है, जैसा कि, मिसाल के 
लिये, यूनानियों भौर रोमन लोगों के विषय में मौजूद है, वहां हम ऐसा 
ही संगठन पायेगे। यही नहीं, जहां कहीं सामग्री कम पड़ जाती है, वहां 
हम यह विश्वास रखे सकते है कि अमरीकी समाज-चिधान से तुलना करने 
पर हम अपनी बड़ी से बड़ी कठिनाइयों को हल कर सकेंगे और बड़े से 
बड़े सन्‍्देहों श्रौर उलझनों को दुर कर सकेगे। 

प्रौर शिशुवत सीधा-सादा यह गोत्न-संगठन सचमुच एक विलक्षण चीज़ 
है! न फ़ौज है, न जेन्दार्में श्रौर न पुलिस; न सामन्‍्त है और न राजा, 
ने गवर्नर है, न भ्रीफेक्ट और न न्यायाधीश; न अदालतें हैं और न 
जेलखाने, और तव भी सब काम बड़े मज़े से चलता रहता है। कोई झगड़ा 
उठ खडा होता है तो उससे सम्बन्धित सभी लोग-गोत़ या क़ेबीले या 
कई झलग-अलय योत्रों के लोग- मिलकर उसे निषटा देते हैँ। रकत-प्रतिशोध 
भी, केवल उस समय लिया जाता है जब और किसी तरह झगड़ा नहीं 
निपटता , इसलिये उसकी नौबत बहुत कम श्रा पाती है। हमारा मृत्यु-दंड 
इसी चीज़ का सभ्य रूप है-जिसमें सभ्यता की भ्रच्छाइयां भी हैं भौर 
बुराइयां भी। उस समय लोगों को आज से कही भ्रधिक मामलों को मिलकर 
तय करना पड़ता था। कई-कई परिवार एकसाथ मिलकर श्लौर सामुदायिक 
ढंग से घर चलाते थे, जमीन पूरे क़बीले की सम्पत्ति होती थी, अ्लग- 
श्रल्षग घरों को केवल छोटे-छोटे वगीचे प्रस्थायी रूप से मिलते थे। बहुत 
सारे काम लोग मिलकर करने थे, फिर आजकल के जैसे सम्बे-चौड़े भौद 
जटिल प्रशासन-मशीनरी की रत्ती बराबर आवश्यकता नहीं होती थी। 
जिनका जिस मामले से सम्बन्ध होता था, वे ही उसका फैसला कर देतें 
थे और अभ्रधिकतर मामले तो सदियों पुराने रीति-रिवाजों के प्रनुसार अपने 
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आप निषट जाते थे) किसी का ग्ररीब या जरूरतमन्द होना असम्भव था- 
सामुदायिक कुदुम्ब और गोत्र को भली-भांति मालम था कि बूढों, बीमार 
लोगों और युद्ध में अ्रपंग हो गये व्यक्तियों के प्रति उनका क्‍या कर्तव्य है। 
सब स्वतंत्न श्रौर समान थे-स्त्रियां भी। भ्रभी समाज में न दासों के लिये 
स्थान था, न ही आम तौर पर, दूसरे क़बीलों को अपने भ्रधीन रखने को 
गुजाइश थी। जब इरोक्वा लोगों ने १६५१ के लगभग, एरी लोगों को 
और “तटस्थ जाति ” *? की जीता, तो उन्होंने उन्हें अपने महासंघ में समान 
सदस्य की हैसियत से शामिल हो जाने के लिये आमंत्रित किया। जब 
पराजित कवीलो ने इस प्रस्ताव को मानने से इनकार किया, सिर्फ तभी 
उन्हें अपने इलाकों से खदेड़ दिया गया। श्र यह समाज कैसे नर-तारी 
पैदा करता था, यह इस बात से प्रगट होता है कि जो गोरे लोग 
इंडियनो के सम्पर्क में थे, जो अ्रभी भ्रप्ट नहीं हुए थे, उन सभी ने इन 
बर्बर लोगो की झ्रात्म-गरिमा, सीधे और सरल स्वभाव, चरित्र-बल और 
बीरता की भूरि-भूरि प्रशंसा की है। 

इस वीरता की अनेक मिसालें भ्रभी हाल में हमने अफ्रीका में देखी है। 
कुछ साल पहले जूलू काफिरों ने श्रौर दो-एक महीने पहले नूबियनों ने - 
इस दोनों क़बीलों में गोतन-संगठन अ्रभी लुप्त नहीं हुआ है-वह काम करके 
दिखाया जो कोई यूरोपीय सेना नहीं कर सकती थी। * उनके पास हथियारों 
के नाम पर केवल बललम और भाले थे। तोप-बन्दूक या तमंचे को वे जानते 
तक न थे। दूसरी ओर से ब्रीचलोडर बन्दू्कें दनादन गोलिया बरसा रही 
थों। पर ये बहादुर बराबर बढ़ते गये, यहा तक कि वे अंग्रेज पैदल सेना 
की संगीनों की नोकों पर जा पहुंचे। झौर उस अंग्रेज़ सेना को, जो ब्यूह 
बनाकर लड़ने में दुनिया में अपना सानी नहीं रखती थी, उन्होंने भ्रस्त- 
व्यस्त कर दिया और कई बार तो पीछे हटने पर मजबूर किया, बावजूद 
इस बात के कि दुश्मन की तुलना में उनके पास मामूली हथियार भी नहीं 
थे, न उनके यहां सैनिक सेवा नाम की कोई चीज़ कभी रही थी, भ्ौर न 
ही उन्होंने कभी फौजी ट्रेनिंग लो थी। उनकी क्षमता और सहनशीलता 
अंग्रेडों को इस शिकायत से प्रणट होली है कि काफिर घोड़े से भी पणादा 
तेज़ चल सकता है शोर चोबोस घेंटे में इससे ज्यादा फासला तय कर सकता 
है। जैसा कि एक अंग्रेज चित्रकार ने कहा है, इन लोगों की छोटी-सी-छोटी 
भांस-पेशिया इस तरह तनी रहती है मानो इस्पात की ऐंटी हुई डोरियां 
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वर्ग-भेदों के पैदा होने से पहले ऐसी थी मानवजाति और मानव समाज। 
और यदि हम उनकी हालत की श्राज के अधिकतर सभ्य लोगो की हालत 
से तुलना करें, वो हम पायेंगे कि वत्तमान सर्वहारा तथा छोटे किसान और 
प्राचीन काल के किसी गोत्र के स्वतंत्र सदस्य के बीच एक बहुत चौडी और 
गहरी खाई है। 

यह तसवीर का एक पहलू है। परन्तु इसको देखने के साथ-साथ हमें 
यह ने भूलना चाहिये कि इस संगठत का मिट जाना अवश्यम्भावी था। 
उसने कभी कबीले से श्रामे विकास नहीं किया। क़बीलों का महासंघ बनने 
का मतलब, जैसा हम आगे चलकर देखेगे श्रौर जैसा दूसरों को जीतने 
और अपने अ्रधीन बनाने के इरोक्वा लोगों के प्रयत्नों से भी प्रकट होता 
है, यह था कि इस संगठन का पतन आरम्भ हो गया। कबीले के बाहर 
जो कुछ था, वह क़ानून के वाहर था। जहा वाकायदा शान्ति-सधि नहीं 
हो गयी थी, वहां कृवीलो के बीच जंग चलती रहती थी। और यह जग 
उस बेरहमी के साथ चलायी जाती थी जो मनुप्य को दूसरे सब पशुझो 
से अलग करती है, झ्लौर जो बाद में केवल स्वार्यवश कुछ कम की गयी। 
ग्रोत्न-संगठन जब खूब पनप श्रौर फूल-फल रहा था, जैसा कि हमने उसे 
श्रमरीका में पतपते देखा है, तव उसका लाज़िमी तौर पर यह मतलब 
होता था कि उत्पादन-प्रणाली बहुत ही पिछड़ी हुई है, बहुत थोड़ी आबादी 
एक लम्बे-चौड़े इलाके मे फैली हुई है, और इसलिये मनुष्य पर बाह्म 
प्रकृति का लगभग पूर्ण आधिपत्य है; श्रकृृति उसे परायी, विरोधी और 
भज्ञेय प्रतीत होती है। प्रकृति का यह झाधिपत्य उसके बचकाने धार्मिक 
विचारों में प्रतिविम्बित होता है। झपने से और बाहरी लोगो से मनुष्य 
के सम्बन्ध पूरी तरह क़बीले तक हो सीमित थे। क़बीला, गोत्र भौर उनकी 
प्रथाएं पवित्न और श्रनुल्लंघनोय थीं; वे सर्वोच्च शक्ति थी जिन्हें स्वयं 
प्रकृति ने प्रतिष्ठित किया था। व्यवित की भावनाएं, विचार श्रौर कर्म - 
सब पूरी तरह इस शक्ति के अधीन ये। इस युग के लोग हमे भले ही 
बड़े जोरदार और प्रभावशाली लगते हीं, पर वे सारे एक जैसे थे। मास 
के शब्दों में वे प्रभी झादिम समुदाय की नाभिरज्जु से बंधे हुए थे। इन 
श्रादिम समदायों की शक्ति का तोड़ना आवश्यक था, झौर वह टूठी। परन्तु 
वह ऐसे कारणों से टूटी जो हमें शुरू से ही पतन के चिह्न प्रवीत होते है, 
श्रौर प्राचीन गोव-समाज की सरल नैतिक महानता के नष्ट होने की सूचना 
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देते है। धृणित लोभ, पाशविक काम-वासना, ओछी लोलुपता, सामूहिक 
सम्पत्ति की स्वार्थपूर्ण लूट-खसोट- ऐसी ही कदर्थतम भावनाएं नये, सभ्य 
समाज , वर्म-समाज को रंगमंच पर लाती है। चोरी, बलात्कार, छल-कपट 
आर विश्वासघात जैसे घुणित से धृणित तरीकों से पुराने, वर्ग-विहीन गोत्न- 
समाज की जड़ खोदी जाती है और उसे ढहाया जाता है। पिछले ढाई हजार 
वर्षो से जो नया समाज कायम है, उसमे विशाल बहुसंख्या, शोपित और 
दलित जनता के मत्ये थोड़े-्से लोगो के फूलने-फलने के अलावा भ्रौर कुछ 
नही हुआ है। और झ्राज तो ऐसा हमेशा से ज़्यादा हो रहा है। 


है. $ 
यूनानी गोत्ने 


यूनानी , भ्रोर पेलासजियन तथा उसी कबीले से उत्पन्न झन्‍्य जन-जातिया 
प्रागेतिहासिक काल से उसी क्रम में संगठित थी जिसमे झ्मरीकी इंडियन 
संगठित थे: वे भी गोत्र, विरादरी, क़बीले और क़बीलो के महासघ में 
संगठित थे। सम्भव था कि कही विरादरी न हो, जैसे डोरियनो में नहीं 
थी, या हर जगह क़बीलों का महासंघ पूरी तरह विकसित न हुआ हो, 
परन्तु समाज की इकाई हर जगह गोत्र था। जिस समय यूतानियों ने 
इतिहास मे प्रवेश किया, उस समय वे सभ्यता के द्वार पर खड़े थे। 
यूनानियो और उपरोक्त अमरीकी क़वीलों के वीच विकास के लगभग दो 
पूरे बड़े युग पड़ते थे, क्योकि वीर-काल के यूनानी इरोक्वा लोगो से इतने 
ही श्रागे थे। इस कारण यूनानी गोत्रो का वह शझ्रादिम रूप नहीं रह गया 
था जो हम इरोबवा गोत्नो मे देखते हैं। यूथ-विवाह की छाप काफी घुधली 
पड़ती जा रही थी। मातृ-सत्ता की जगह पितृ-सत्ता स्थापित हो गयी थी; 
उसके कारण नयी बढ़ती हुई निजी धव-सम्पदा ने गोत्न-संघटन मे पहली 
दरार डाल दी थी। पहली दरार के बाद स्वभावत. दूसरी दरार पड़ी: 
पितृ-सत्ता के क्रायम हो जाने के बाद प्रचुर धन की उत्तराधिकारिणी की 
सम्पदा , उनके विवाह-सम्बन्ध के कारण, उसके पति को ही मिलती , श्रर्थात्‌ 
वह भ्रन्य गोत्र में चली जाती। इस तरह समस्त गोत्रीय कानून का आधार 
भग कर दिया गया और ऐसी सूरत मे लड़की को न सिर्फ़ अपने गोत्र के 
भीतर विवाह करने की इजाजत दे दी ग्रयी, बल्कि उसके लिये ऐसा करता 
अनिवार्य घना दिया गया, ताकि यह सम्पदा गोत्र के भीतर ही रहे। 


१२६ 


ग्रोट की किताब 'यूनाव का इतिहास” के अनुसार, एथेस के गोत्न 
को विशेष रूप से निम्नलिखित तत्त्वों ने एकता के सूक्ध में बांध रखा था: 

१. समान धार्मिक अनुष्ठान, और एक विशेष देवता के सम्मान में 
पुरोहितो को मिले हुए विशेषाधिकार। यह देवता गोत्न का आदि-पुरुष समझा 
जाता था और इस हैसियत से उसका एक विशेष गोत्न-नाम होता था। 

२. गोत़ का एक क्बत्रिस्तान (इस सम्बन्ध में डेमोस्थेनीज का “इयुबु- 
लिडीज ” भी देखिये ” )। 

३. विरासत के पारस्परिक अधिकार। 

४, ग्ोत्न के किसी सदस्य के विरुद्ध बल-प्रयोग होने पर एक दूसरे 
की सहायता , रक्षा श्रौर समर्थन करना सबका कर्त्तव्य। 

५, कुछ सूरतों में, विशेषकर बे माँ-बाप की लड़कियों और 
उत्तराधिकारिणियों के मामले में गोत्र के भीतर विवाह करने का पारस्परिक 
अधिकार झ्ौर बाध्यता। ह 

६. कम से कम कुछ जगहों पर तो अवश्य ही सामूहिक मिलकियत 
तथा भश्रपने एक आरकोन ( मजिस्ट्रेट ) श्र कोपाध्यक्ष का होना। 

विरादरी मे, जिसमें कई गोत्र शामिल होते थे, इतनी घनिष्ठता नहीं 
होती थी। पर यहां भी हम इसी प्रकार के पारस्परिक भ्रधिकार भर कत्तेंब्य 
पाते हैं। विशेष रूप से यहां भी पूरी बिरादरी सामूहिक रूप से कुछ विशेष 
घार्मिक भ्रनुष्ठानों में भाग लेती थी और किसी विरादर के मारे जाने पर 
उसे उसकी मौत का बदला लेने का अ्रधिकार होता था। इसके अलावा 
एक क़बीले की सभी विरादरियां समय-समय पर एक मजिस्ट्रेट की अध्यक्षता 
में कुछ सामूहिक पवित्न श्नुप्यान किया करती थी। यह मजिस्ट्रेट 
फीलोबेसिलियस (कबायली मजिस्ट्रेट) कहलाता था और उसे कुलीनों 
( इयुपैट्रिडीज़ ) में से चुना जाता था। 

ग्रोट ने यह लिखा है। मावर्स ने इसमें इतना जोड़ दिया है: “यूनानी 
गोत्र में हम साफ़-स्लाफ जांगल लोगों को (मिसाल के लिये इरोक्वा लोगों 
को ) देख सकते है।”” कुछ और खोज करने पर यह मूल जांगल रूप 
और भी स्पष्ट रूप में दिखामी पड़ते लगता है। 

कारण कि यूनानी गोत्र में ये विशेषताएं और होती हूँ: 

७. पितृ-सत्ता के अनुसार वंश का चलना। 


द्र७ 


८. उतराधिकारिणियों को छोड़कर, बाकी सव के लिये गोत्र के पीवर 
विवाह करने की मनाही। यह अपवाद, श्रौर ऐसी झूरत में गोत्र के भीतर 
ही विवाह करने का झादेश, स्पष्ट रूप में सिद्ध करते है कि पुराना विश 
श्रव भी कायम है। यह बात इस सर्वमान्य नियम से और स्पष्ट हो जाती 
है कि स्त्री विवाह करने पर अपने योत्व की धार्मिक रीतियों को त्याग देही 
थी और अपने पति के गोत्न को धार्मिक रीतियों को स्वीकार कर लेती 
थी। साथ ही पत्नी पति की बिरादरी की सदस्या हो जाती थी। इस निया 
से, तथा डिकिआरकीजश के एक प्रसिद्ध उद्धर्ण से सिद्ध हो जाता हैं हि 
सियम गोत के बाहर ही विवाह करने का था। “चैरीवलीज में बेकर सी 
सीधे यह मानकर चलते है कि किसी को भी अपने गोत्र के भीतर विवा्ई 
करने की इजाजत नहीं थी।” 

€. गोत्र को श्रधिकार था कि चाहे तो वह क्षिसी बाहरी ग्रादमी की 
भी अपना सदस्य बना ले। यह कार्य उसे किसी परिवार का संदेस् बनाकर, 
परन्तु सार्वेजनिक समारोह के ह्वारा सम्पत्त होता थां। लेकिन ऐप्ता 
अ्रपवादस्वरूप ही होता था। ? 

१०. गौत्नो को अपने सुखियाओं को चुनने और वर्णा्त्त करने को 
अधिकार था। हम यह जानते है कि हर गोले का एक श्रा्कोत होता था; 
परन्तु थह्‌ कही नहीं लिखा गया है कि यह पद कुछ विशेष के 
सोगो को ही वंशानुक्रम से मिलता था। ब्बर युग के अन्त तक सदी 
की श्रधिक सम्भावना रहती है कि आनुवंशिक पद ने होगे, क्योकि वे उन 
अ्रवस्थाओं से मेल महीं छा सकते जिनके अंतर्गत गोत्र में श्रमीर भर प्रीद 
के बिलकुल बराबर भ्रधिकार होते है । 

औट ही नहीं, नियूहर, मोम्मसेव और प्राचीन काल के अत 
इतिहासकार भी गोत्र की समस्या को सुलझाने में प्रसमर्थ रहे बे। इन 
इतिहासकारी ने थोत्न की बहुत-सी विशेषताओं को सही देपा, परत उत्हीनि 
गौत़ के सदा परिवारों का समूह समझा, और इसलिये उसकी श्रदृतिं भौर 
उत्पत्ति को समझना उनके लिये भ्रसम्भन हो गया। गोद -व्यवस्या अर परिवार 
संगठन की इकाई ने तो कभी था प्ौर न हो सकता भा। बयोकि प्तिज्नली 
आखश्यक रूप से दो भिन्‍न योत्रो के सदस्य होते पे) पूरी योत्र एक 
बिरादरी का पंश होता या। बिदटादरी कबीले वी हिल्सा होती पी। पर 
चरिदार वा झ्राधा भाग पति के गोत्र का होता था भौर भाधा पली के। 


बरे४ 


राज्य भी सार्वजनिक कानून में परिवार को महीं मानता था, आज भी 
परिवार को केवल दीवानी क़ानून में मान्यता मिली हुई है। फिर भी, 
आज तक का समस्त लिखित इतिहास इसी बेतुकी धारणा पर चलता है- 
और पझठारहवीं सदी में तो इसे एक अनुल्लंधनीय सिद्धान्त मान लिया गया - 
कि एकनिप्ठ व्यक्तिगत परिवार ही, जो सभ्यता से ज्यादा पुरानी संस्था 
नहीं है, वह केन्द्र-विन्दु है, जिसके चारो ओर समाज औौर राज्य-्सत्ता ने 
धीरे-धीरे स्थायी रूप घारण किया है। 

मार्क ने इस विषय में लिखा है: “श्री प्रोट कृपा करते इस बाते 
को और भी टाक ले कि यूनानियो का विचार भोकि यह था कि उनके 
गोत्नो का पुराण-कथाओ के देवी-देवताओं से जन्म हुम्ना है, परन्तु वारतव 
में, गोत्न पुराण-कथाओों से, और उनके देवी-देवताओं और भ्रध्-देवताभों 
से श्रधिक पुराने थे, जिन्हें स्वयं गोत्रों ने ही पैदा किया था। 2 

मोर्गन प्रोट को एक विख्यात और शअ्रसन्दिग्ध गवाह के रूप में उद्धृत 
करना पसन्द करते है। बह आगे बताते है कि एथेंस के प्रत्येक गोत्र का 
एक नाम होता था, यह संज्ञा उसके ख्यात पूर्वज के नाम से प्राप्त होती 
थी। वह यह भी बताते है कि सामान्य नियम के अनुसार सोलन के काल 
के पहले और उसके बाद किसी आदमी के विन वसीयत किये मर जाने 
पर उसकी सम्पत्ति उसके गोत्र के सदस्यों (७॥॥6/९5) को मिलती थी। 
यदि किसी आदमी की हत्या हो जाती थी तो पहले उसके रिश्तेदारों का, 
किर उसके गोत्र के सदस्यों का और अन्त में, उसकी बिरादरी के सदस्मो 
का यह्‌ अधिकार भ्रौर कत्तंव्य होता था कि वे अपराधी पर अदालत में 
मुकदमा चलायें: 


*एथेंस के श्रति-प्राचीन कानूनों के बारे में हम जो कुछ जानते 
हैं, वह सब गोत्ों ओर विरादरियों के विभाजन पर आधारित है।” 


“तोतारटंत में पूरे पर ज्ञान में अधूरे कूपमंडूकों ” ( मावर्स )”* के लिये 
समान पूर्वजों से थ्रोन्नों की उत्पत्ति एक ऐसी पहेली बनी हुई है कि वे सिर 
पदक-पटककर रह ग्रये हैं, पर उसे समझ नहीं पाये हैं। चूकि इन लोगो 
का दावा है कि इस प्रकार के पूर्वज केवल कल्पना की उपज हैं, इसलिये 
स्वभावतः वे यह समझाने में पूर्णतया असमर्थ हैं कि गोत्र कैसे एक दूसरे 
से प्रलग तथा भिस्न, श्र शुरू में पूरी तरह भ्रसम्बद्ध परिवारों से विकसित 
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हुए। लेकिन किसी न किसी प्रकार यह विकास दिखलाना उनके लिये जरूरी 
था, प्रन्यथा यह बात स्पष्ट नहीं होती थी कि गोत्र क्यों बने। इसलिये 
वे शब्दों का जाल बुनना शुरू करते हैं श्ौर अन्त में उसी में फंसकर रह 
जाते हैं। वे कहते हैँ: वंशावली काल्पनिक है, पर गोद्ध वास्तविक है। 
इस वावय के झ्ागे वे नहीं बढ़ पाते। और श्रन्त में ग्रोट कहते हैँ-यहा 
कोष्ठकों के भीतर जो शब्द दिये गये है वे मावस के है: 


“इस बंशावली की चर्चा बहुत कम सुनने को मिलती है, वयोकि 
केवल कुछ श्रेष्ठ और सम्मानित मामलो में ही वशावली की सार्वजनिक 
रूप से चर्चा की जाती है। लेकिन , अधिक विख्यात ग्रोत्रों की ही भांति 
निचले दर्ज के गोत्रों के भी श्रपने समान कर्मकाड होते है” (कितनी 
विचित्र बात है यह, मि० ग्रोट! ), “और समान अलौकिक पूर्वज 
तथा वंशावली भी होती है” (सचमुच, मि० ग्रोट, यह तो बड़ी 
विचित्न बात है, निचले दर्जे के ग्रोत्रों मे भी! ), “सभी योत्रो भें 
एक सी व्यवस्था ओर वैचारिक झ्राधार पाया जाता है” ( घेचारिफ - 
0९४ - नही, जनाव, यह पूरी तरह ऐन्द्रिय - ८279 -- देहिक 
आधार है! )।/₹ 


इस बात का मौर्गत से जो जवाब दिया है, उसे माक्स ने संक्षेप से 
इस तरह पेश किया है: “रबत-सम्बद्धता की व्यवस्था जो गोत्र के झ्रादि 
के अनुरूप होती थी-अन्य मनुष्यों की तरह यूनानियों में भी एक समय 
गोनज्न का यह आदिरूप पाया जाता था-थयरोत्न के सभी सदस्यो के पारस्परिक 
सम्बन्धों के ज्ञान को सुरक्षित रखती थी) इस ज्ञान का उन ज्ोगों के लिये 
निर्णायक महत्व था और यह ज्ञान उन्हे बचपन में ही व्यवहार से मिल 
जाता था। जब एकनिप्ठ परिवार का उदय हुआ तो यह ज्ञान विस्मृति 
के अंधकार में पड़ गया। गोत्र के नाम से जो वंशावली बनती थी, उसके 
मुकाबले में एकनिप्ठ परिवार की वशावली बहुत छोटी और महत्त्वहीन 
चीज मालूम पड़ती थी। अब गोत का नाम इस वात का प्रमाण था कि 
यह माम् धारण करनेवाले लोगो के पूर्वज एक थे। परल्तु मोत्र की वश- 
परंपरा इतनी पुरानी थी कि उसके सदस्यों के लिये झब यह सिंध करना 
सम्भव न था कि उनके वीच रत-सम्बन्ध है। केवल वे थोड़ेन्से लोग ही 
श्रपना सम्बन्ध सिद्ध करने कौ स्थिति में थे जिनकी समान पूर्वजों से 
वंशोत्पत्ति बहुत समय पहले नहीं हुई थी। ग्रोत्र का नाम खुद इस बात 
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का पर्याप्त और निर्विवाद प्रमाण था कि उस गोत्र के सदस्यों के पूर्वज 
एक थे। केवल उन लोगों पर यह प्रमाण लागू नहीं होता था जिनको गोद 
लिया गया था। ग्रोट* और निबूहर की भांति यह मानने से इनकार करना 
कि गोत्र के सदस्यों के बीच रक््त-सस्बन्ध होता था, और इस प्रकार गोत्न 
को केवल एक काल्पनिक वस्तु, कत्पना की उडान भी बना डालना, यह 
सिफ़े वैचारिक वैज्ञानिकों को, यानी कुर्सोतोड़ किताबी कीड़ों को ही 
शोभा देता है! चूंकि पीढ़ियों की शुंखला अ्रब, विशेषकर एकनिप्ठ विवाह 
की उत्पत्ति के कारण , बहुत दूर की चीज़ बन गयी है, और चूकि अतीत 
की वास्तविकता अब पुराणकथा में श्रतिविम्बित होती मालूम पड़ती है, 
इसलिये हमारे भलेमानस कूपमंडूकों ने यह मान लिया और झाज भी वे 
समझे बैठे हैं कि काल्पतिक बंशावली से यथार्थ गोत्र उत्पन्त है!” 

अमरीकियो की तरह यहा भी बिरादरी एक मातृ-ोत्र थी, जो कई 
संत्तति-मोत्नों में बंठ गयी थी, पर साथ ही उसने उन्हे एक सूत्र मे भी बाघ 
रखा था और भ्रक्सर वह उन सब की एक ही वशमूल से उत्पत्ति का सकेत 
करती थी। इस प्रकार ग्रोट के झनुसार , 


“हेकेटीयस की बिरादरी के सभी समकालीन सदस्यों का वंश 
सोलह पीढो ऊपर चढने पर, एक समान देवता के रूप में एक पूर्वज 
से जाकर मिल जाता है।” 


इसलिये , इस विरादरी के सभी गोत्र शब्दशः पश्रातृ-गोत्न थे। होमर 
अ्रब भी इस विरादरी का उस प्रसिद्ध झ्रेश में, जहां एगामेम्नोत को नेस्टर 
यह सलाह देता है, एक फ़ौजी इकाई के रूप में जिक्र करते हैं: “ श्रपनी 
सेना की व्यूह-रचना क्रबीलों शोर बिरादरियो के अनुसार करो ताकि विरादरी 
बिरादरी को मदद कर सके और क़बीला क़बीले की।” 7० 

विरादरी का यह भ्रधिकार होता है और उसका महू कत्तेव्य माना जाता 
है कि अपने किसी सदस्य का क़त्ल हो जाने पर क़ातिल पर मुक़दमा चलाये। 


कं * मार्स की पाडुलिपि में ग्रोट की जगह दूसरी शताब्दी के यूनानी 
दा पोलक्स का नाम दिया गया है जिसका ग्रोट अक्सर हवाला देते 
>से० 


क्र 
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इससे जाहिर होता है कि प्राचीन काल में रक्त-प्रतिशोध लेना विरादरी 
का एक कतंव्य था। इसके अलावा हर विरादरी के समान देव-स्थान और 
समान त्यौहार होते हैं। कारण कि झायों की प्राचीन परम्परागत प्रकृति- 
पूजा से समस्त यूनानी पुराण का विकास बुनियादी तौर पर ग्रोत्रो और 
बिरादरियों के कारण और उनके भीवर हुआ था। विरादरी का एक मुखिया 
(शंप्रधंपांध८ग05) भी होता था ,भ्ौर दे कुलांज के मतानुसार उसकी ऐसी 
परिपदें भी होती थी जिनका फ़ैसला मानना झनिवायें होता था और उसकी 
एक अदालत तथा शासन व्यवस्था भी होती थी !?" परवर्ती काल के राज्य 
तक ने गोत्र की अवहेलना की पर बिरादरी के हाथ में कुछ सार्वजनिक काम 
छोड़ दिये गये। 

एक दूसरे से सम्बन्धित कई विरादरियों को मिलाकर एक कबीला बनता 
था। ऐटिका में चार क़वीले थे जिन में से हर एक मे तीम-तीन बिरादरियां 
थी और हर एक विरादरी में तीस-तीस गोत्ने थे। समूहो में इस विस्तृत 
विभाजन से प्रकट होता है कि जो व्यवस्था स्वयंस्फूर्त ढंग से कायम हुई 
थी उसमे सवेतन और सुनियोजित ढंग से हस्तक्षेप किया गया था। ऐसा 
क्यों, कद और कैसे किया गया, यह यूनानी इतिहास नहीं बताता, क्योंकि 
यूनानियो ने जिन स्मृतियों को सुरक्षित रखा था वे वीर-काल से ज़्यादा 
पुरानी नहीं थी। 

यूनानी तोग चूकि अपेक्षाकृत छोटे जनसंकुल प्रदेश में रहते थे, इसलिये 
उनकी वोलियों में उतना स्पष्ट अन्तर नही था, जितना अमरीका के विस्तृत 
जंगलों में रहनेवाले लोगों से विकत्तित हुआ था। फिर भी हम यहां पाते 
है कि एक मुख्य बोली बोलनेवाले क़वीले ही एक बड़े समुदाय में संघवद्ध 
हीते हैं; यहा तक कि नन्हे से ऐटिकां को भी भ्पनी बोली थी जो बाद 
में चलकर यूतानी गद्य की प्रचलित भाषा वन ग्रयी थी। 

होमर के महाकाव्यों में ग्राम तौर पर हम मह पाते है कि यूनानी 
कबीलो ने मिलकर छोटी-छोटी जन-जातिया बना ली थीं। परन्तु हर जन- 
जाति के भीतर ग्रोन्नो, विरदरियों श्रौर कवीलों को अब भी पूर्ण स्वतंत्रता 
प्राप्त थी। उन्होंने श्रभी से परकोर्टेदर शहरों में रहता शुरू कर दिया 
था। जानवरों के रेवड़ो के बढने, खेत बनाकर खेती करने की प्रया के 
प्रारम्भ होने श्लौर दस्तकारी की शुरूआत से जनसंख्या में वृद्धि हुई। इसके 
साथ-साथ सम्पत्ति के भेद बढ़े, जिसके परिणामस्वरूप पुराने, सहज रुप 
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से विकसित जनवादी समाज के भीतर एक अभिजात तत्त्व उत्पन्न हुआ। 
छोटी-मोटी विभिन्न जन-जातियां सबसे अच्छी ज़मीन पर कब्जा करने के 
लिये, और लूट-मार के उद्देश्य से भी, सदा आपस में लड़ती रहती थी। 
युद्धंदियों को दास बनाने की प्रथा मान्य हो गयी थी। 

इन कबीलो और छोटी-मोटी जन-जातियो का संघटन इस प्रकार 
का होता था: 

१. स्थायी रूप से भ्रधिकार एक परिषद्‌, 0ध८, के हाथ में होता 
था। इसके सदस्य शुरू में संभवतः गोत़ो के मुखिया हुआ करते थे, परन्तु 
बाद में जब उनकी संख्या वहुत बडी हो गयी तो उनमें से भी कुछ लोगों 
को छांट करके परिषद्‌ में लिया जाने लगा। इससे क्‍्मनभिजात तत्त्व को विकास 
करने और मसज़बूत होने का मौका मिला। डायोनीसिमस निश्चित रूप से 
बताता है कि वीर-काल मे प्रतिष्ठित व्यक्ति (/44030) 7 परिषद्‌ के सदस्य 
हुआ करते थे। महत्वपूर्ण मामलों में आखिरी फैसला परिषद्‌ के हाथ मे 
होता था। ईस्खिलस मे हम पढ़ते हैं कि थीवीस की परिषद्‌ ने यह फ़ैसला 
किया था-और उसे मानना सब के लिये जरूरी था-कि इतियोक्लीज 
के शंब को पूर्ण सम्मान के साथ दफनाया जाये और पोलीनाइसीज्ञ के शब 
को कुत्तों के आगे फेंक दिया जाये।?" बाद में जब राज्य का उदय हुआ्ना, 
तो यह परिषद्‌ सीनेट में बदल गसी। 

२. जन-सभा (४४०४) इरोक्वा लोगो में हम देख चुके हैँ कि जब 
उनकी परिषद्‌ बैठती थी तो साधारण लोग, स्त्री और पुरुष, एक घेरा 
बनाकर चारो श्रोर खड़े हो जाते थे, व्यवस्थित ढंग से बहस में हिस्सा 
लेते थे, और इस प्रकार परिषद्‌ के फैसलों पर झपना असर डालते थे। 
होमर के काल के यूनानियों में यह “घेरा ” (778870), यदि हम जर्मन 
भाषा के एक पुराने कानूनी शब्द का प्रयोग करें तो, एक पूर्ण जन-्सभा 
में बदल गया था जैसा कि वह प्राचीन जमंनों में भी बदल गया था। 
परिषद्‌ महत्त्वपूर्ण मामलों पर विचार करने के लिये जन-सभा को बुलाती 
थी। सभा में हर प्ररुष को बोलते का अधिकार होता था। फैशला या 
तो हाथ उद्यकर किया जाता था (जैसा कि ईस्खिलस के “प्रार्थी-गण ' 
में वर्णन है ), या आवाज़ देकर। जन-सभा का निर्णय सर्वोच्च और अन्तिम 
होता था, क्योंकि जेंसा कि शोमान ने भ्रपनी पुस्तक “यूनानी पुरातत्व 
में कहा है 
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“जब कभी किसी ऐसे मामले पर वहस होती थी जिसके निपणरे 
के लिये जनता का सहयोग लेना श्रावश्यक होता था, तब णनवा से 
जवर्दस्ती कुछ कराने का भी कोई तरीवा हो सकता था, इसका होमर 
की रचनाझ्रो में कोई संकेत नही मिलता। ९ 


उस समय , जबकि कबीले का हर वयस्क पुरुष सदस्य योद्धा होता 
था, जनता से अलग कोई ऐसी सार्वजनिक सत्ता नहीं थी जो जनता के 
खिलाफ खड़ी की जा सके। आदिम जनवाद श्रभी तक पूरे उरूज पर था। 
परिषद्‌ और 79४5 (सेनानायक) की शक्ति और हैसियत पर विचार 
करते समय हमे इस वात पर सबसे पहले ध्यान देना चाहिये। 

३. सेनानायक (09आंशा७)। इस विषय पर माकक्‍्स ने यह टीका की: 
“यूरोपीय बिढान, जिनमे से अधिकतर जव्म से ही राजाओं के अनुचर 
थे, बैसिलियस को इस रूप में पेश करते हैं मानो वह प्राधुनिक ढंग का 
राजा हो! अमरीकी जनतंत्ववादी मौर्गंन इस पर एतराज़ करते हैं। मिठ्बोले 
मि० ग्लैडस्टन भौर उनकी पुस्तक “संसार की युवावस्था 7" का विक्र 
करते हुए मौर्गेन ने बहुत व्यंग्य के साथ , कित्तु सचाई के साथ कहा है: 


“मि० ग्लैंडस्टन ने वीर-काल के यूनानी मुखियाओं को अपने 
पाठकों के सामने राजाझों श्रौर राजकुमारों के रूप मे पेश किया है 
और साथ ही उनमे भद्ग पुरुषों के गुण भी जोड़ दिये हैँ। परन्तु मि० 
ग्लैंडस्टन भी यह मानते को मजबूर हैं कि कुल मिलाकर गूनानियों 
में ज्येष्शाधिकार के कानून का प्रचलन काफी स्पष्ट है, पर बहुत श्रधिक 


हट र 
स्पष्ट नहीं है। 706 


सच तो यह है कि मि० ग्लैंडस्टन ने ख़ुद भी यह वात महसूस की 
होगी कि इस प्रकार की श्रमिश्चित ज्येप्ठाधिकार व्यवस्था-जों काफी 
स्पष्ट है, पर बहुत स्पप्ट नहीं है-वास्तव में न होने के बराबर है। 

इरोक्वा तथा प्रन्य इण्डियनों में मुखियाय्रों के पदों के मामले में 
वंशपरम्परा का क्या स्थान था, यह हम देख चुके हैं! चूंकि सभी पदाधिकारी 
प्रायः गोन्न के भीतर से ही चुने जाते थे, इसलिये इस हद तक ये पद गोत्न 
के भौतर पुश्तैनी थे। घीरे-घीरे यह प्रथा वन गयी कि कोई पद थाली होता 
था तो वह पुराने पदाधिकारी के राबसे निकर्ट के गोक्-सम्बन्धी- भतीजे 
या भांजे-कौ मिलता था। उसे छोड़ दूसरे को यह पद तभी दिया जाता 
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था जब ऐसा करने के पर्याप्त कारण हो। यूनान में चूकि पितृ-सत्ता थी, 
इसलिये वैसिलियस का पद प्रायः पुराने वैसिलियस के पुत्र को या उसके 
अनेक पुत्रों मे से एक को मिलता था। लेकिन इस बात से केवल यही जाहिर 
होता है कि सार्वजनिक चुनाव मे पिता की जगह पुत्र का चुना जाना संभाव्य 
होता था। इससे यह कंदापि जाहिर नहीं होता कि बिना सार्वजनिक चुनाव 
के ही पिता का पद पुत्र को कानूनन्‌ मिल जाता था। यहां हम इरोक्या 
लोगों में तथा यूनानियों में गोत्रों के भीतर ही विशिष्ट कुलीन परिवारों 
के पहले चिह्न देखते हैं; और यूतानियों मे तो यह भविष्य की पुश्तैनी 
मुखियागीरी या दादशाहत का पहला चिह्न भी था। इसलिये हमे यह मानकर 
चलता चाहिये कि यूनानियों में बैसिलियस को या तो जनता चुनतीं थी, 
या कमर से कम उसके लिये जनता की मान्य संस्या-परिपद्‌ या अगीरा- 
की स्वीकृति आवश्यक होती थी, जैसा कि रोमन “राजा” («0 के 
लिये आवश्यक हुआ करता था। 

“इलियाड” महाकाव्य में मनुष्यों का शासक एगाभिम्बोन, यूनानियों 
के भर्वोच्च राजा के रूप में नहीं, बल्कि एक ऐसी संघीय सेना के सर्वोच्च 
सेनातायक के रूप में सामने आता है जो एक नगर के चारों श्रोर घेरा 
डाले हुए है। और जब यूनानी लोग आपस में झगड़ने लगते है, तब 
ओडीमसियस इस महाकाव्य के एक प्रसिद्ध अ्रंश में उसके इसी गुण की ओर 
सकेत करते हुए कहता है: बहुत-से सेनानायक होना अच्छी बात नही है, 
हमारा एक सेनानायक होना चाहिये, इत्यादि (बाद में इसमें वह प्रचलित 
पद भी जोड़ दिया गया जिसमें राजदंड का जिक्र आता है )॥।॥7" अहा 
“श्रोडीसियस इस बात का उपदेश नही दे रहा है कि सरकार किस ऋर् 
की होनी चाहिये, वल्कि इस बात की मांग कर रहा है कि रण-त हे 
सर्वोच्च सेनानाथयक के आदेशों का पालन किया जानें। यूनानियों & /%; 
जो ट्रोय के सामने केवल एक सेना के रूप में आते है, उनवी श्रग)' हैः 
कार्येवाद्दी काफी जनवादी ढंग से होती है। जब एकिलस नोहफ़ो #, ही 
लूट की चीजों के बंटवारे का जिक्र करता है तो वह यह कर्मी .6४ >> 
कि एगामेम्नोन या कोई और बैसिलियस इत चीजों का वि&क ऋऋटा - 
बल्कि वह हमेशा यही कहता है कि 'एकियनों की सल्ताद छल कनता 
उनका वितरण करेगी। गुणवाचक शब्दों से + जीयस की रद्द डबल 
द्वारा पालित-पोषित ' कुछ भी सिद्ध नहीं होता क्ग्रोरि ७२५८७ २ 
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2! किसी देवता का वंशज होता है भ्रौर कवीले के मुखिया का गोत्च किसी 
प्रमुख देवता का-जो इस प्रसंग में ज्ीयस है-वंशज होता है, यहां 
तक कि सुझर चरानेवाला यूमीयस और अन्य भृत्य भी 'देव-कुल' के 
(वा झीर [शंए) माने गये है, भ्ौर वह भी 'ओडीसी” मे, श्र्यात्‌ 
_इलियाड ' से बहुत बाद के काल में भी है। इसी प्रकार हम “द्ोडीसी” 
में यह भी पाते है कि मुलिशोस सामक मुनादी को श्रौर डेमोडोकस * नामक 
अंधे चारण को भी “बोर” कहा गया है। संक्षेय मे, होमर वी तथा- 
कथित बादशाहत के तिये यूवानी लेखक जिस #४ओंशं4 शब्द का प्रयोग 
करते है, वह (चूकि सैनिक नेतृत्व ही उसकी मुख्य विशेषता है) परिषद्‌ 
तथा जन-सभा समेत महऊ सैनिक लोकतंत्र की व्यंजना करता है, प्रौर 
कुछ नहीं॥” ( मार्क्स )708 

सैनिक ज़िम्मेदारियो के भ्रलावा बैंसिलियस पर कुछ पुरोहितगीरी की 
झौर कुछ न्याय-सम्बन्धी जिम्मेदारिया भी होती थी। न्याय-सम्बन्धी 
ज़िम्मेदारिया बहुत साफ नहीं थी; परन्तु पुरोहित का काम वह अपने 
कबीते के, अ्रथवा कई कवीलो के महासंघ के सर्वोच्च प्रतिनिधि की द्वैस्नियत 
से करता था। नागर-जिम्मेदारियों, भ्रथवा शासन-प्रबंध की जिम्मेदारियो 
का कही जिक्र नहीं मिलता। लेकिन मालूम पड़ता है कि बैसिलियस अपने 
पद के नाते परिषद्‌ का सदस्य होता था। शब्दरचनाशास्त्न की दृष्टि से 
बैसिलियस का अर्थ जर्मन में 7(62 लगाना बिलकुल सही है क्योकि (०ा8 
(एणाहू) शब्द ।(प्यां या [टिग्राग6 से व्युत्पन्न है जिनका मतलब होता है 
/ग्रोत्र का मुखिया ”। परन्तु /एक्मांट्ट शब्द का जो श्राछुनिक श्र है 
(राजा ) , पुरानी यूनानी भाषा का /बैसिलियस ” उससे कतई मेल नहीं 
खाता। ध्यूसीडिडीज तो प्राचीन 780७ को साफ-साफ 74766 कहता 
है। जिसका मतलब है कि वह गोत्र से उत्पन्न हुआ है। उसने यह भी 
कहा है कि उसकी निश्चित भशौर सीमित ज़िम्मेदारियां होती थी।" झ्ौर 
अरस्तू का कहना है कि वीर-काल में 9428 स्वतंत्न नागरिकों का नेतृत्व 

* मार्क्स की पाडुलिपि से इसके वाद यह वावयाश है, जिसे ऐगेल्स 
ने छोड़ दिधा है: है 

"“बैसिलियस” की ही भांति क्ोणा्वा०0६ शब्द- जिसका उपयोग 
ओ्रोडीसियस एगामेम्नोन दे लिये करता है-का अर्थ भी सेनावामक 
या “मुखिया ही है।”-सं० 
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करता था, और बैसिलियस सेनानायक, न्यायाधीश और मुख्य पुरोहित 
हुआ करता था।?" मतलब यह कि वाद के काल की शासन-सत्ता के भ्र्थ 
मे बैंसिलियस के हाथ में कोई शासन-सत्ता ने थी ॥* 

इस प्रकार, वीर-वगल के यूनानी समाज-सघटन में, जहां हम यह पाते 
हैं कि पुरानी गोत्-व्यवस्था अव भी शक्तिशाली है, वहा साथ हो हम उसके 
पतन का प्रारम्भ भी देखते है: पित-सत्ता मानी जाने लगी है और पित्ता 
की सम्पत्ति बच्चों को मिलने लगी है, जिमसे परिवार के अन्दर सम्पत्ति 
एकल्चित करने की प्रवृत्ति को वल मिलता है और गोत्ध के मुकाबले से 
परिवार शक्तिशाली हो जाता है; कुछ लोगो के पास कम और कुछ के 
पास अ्रधिक धर हो जाते का समाज के संघटन पर असर पडता है ओोर 
आनवंशिक श्रभिजात वर्ग श्रौर राजतव के पहले अंकुर निकल श्राते है; 
दास-प्रथा आरम्भ हो जाती है, जो शुरू में युद्धंदियो तक सीमित थी, पर 
जिसके परिभामस्वरूप बाद भें अपने कबीले के और यहां तक कि अपने 
गोत़ के सदस्यों की भी गुलाम बनाने का रास्ता साफ हो गया; प्रुराने 
जमाने भें कबीलो के बीच होनेवाले युद्ध भ्रष्ट होकर नया रूप जेते है - 
जीविकोपार्जन के साधन के रूप में ढोर, दास और धन लूटने के लिये 
जमीन झौर पानी के रास्ते से बाकायदा धावे बोले जाते हैं! संक्षेप मे 
घननदौलत को दुनिया में सबसे बड़ी चीज़ समझा जाने लगता है, उसे प्रशसा 
और शभादर की दृष्टि से देखा जाने लगा हैं और पुराने ग्रोत्र-ममाज की 
संस्थाओं और प्रथाओं को श्रप्ट किया जाता है ताकि धन-दोलत को 


*+ यूतानी बैसिलियस की तरह एजटेक लोगों के सैनिक भुखिया को 
भी गलत ढंग से आधुनिक काल के राजा के रूप में पेश किया जाता है। 
स्पेनियो ने एज़टेक लोगों को शुरू में गलत समझा, उनका श्रत्ििरंजित 
चित्न दिया, श्रौर बाद में तो जान-बूझकर झूठी बत्ति गरढ़ीं। स्पेनियो की 
रिपोर्टों की ऐतिहासिक दृष्टि से आलोचना सबसे पहले मौर्गेत ने की। उन्होने 
बताया कि मैक्सिकोवासी बर्दर युग की मध्यम अवस्था में थे; पर उनका 
स्तर न्यूमैक्सिको के पुएब्लो इडियनों के स्तर में ऊंचा था और उनका 
समाज-संघटन , जहाँ तक कोई भ्रष्ट रिपोर्टो से अनुमान कर सकता है, 
मोदें तौर पर इस ढंग का था * तीन कबीलों का एक महासंघ था, जो कई 
अन्य कबीलों से कर लेते ये; महासघ का प्रबंध एक महासपीय सेनानायक 
द्वारा हीता था। इसी सेनानायक को स्पेनियों ने “ सम्राट ” के रूप में बदल 
दिया था। [ एंग्रेल्स का नोट ) 
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जबदेस्ती सूटगा उचित ठहराया जा सके। भ्ब केवल एक चीज़ की कमी 
थी - ऐसी संस्था की, जो न कैवल व्यक्तियों की नयी हासिल की हुई निरी 
सम्पत्ति को गोत्-व्यवस्था की पुरानी सामुदायिक परम्पराओं से बचा सकें, 
जो निजी सम्पत्ति को, जिसकी पहले अधिक प्रतिप्ठा नहीं थी, न कैंवल 
पवित्न क़रार दे और इस पवित्नता को मानव समाज का चरम लक्ष्य भोषित 
कर दे, बल्कि जो सम्पत्ति प्राप्त करने, और इसलिये सम्पत्ति को लगातार 
बढाते रहने के नये और विकसित होते हुए तरीकों पर सार्वजनिक मान्यता 
की मुहर भी लगा दे; ऐसी संस्था की, जो न केवल समाज के नवजात 
वर्ग-विभाजन को, वल्कि सम्पत्तिवान वर्ग द्वारा सम्पत्तिहीन बर्यो के शोषण 
किये जाने के भ्रधिकार को भ्ौर सम्पत्तिहीत वर्गों पर सम्पत्तिवान वर्गों 
के शासन को भी स्थायी बना दे। 
और यह संस्था भी झ्रा पहुंची। राज्य का आविष्कार हुआ। 


प्र 
एथेनी राज्य का उदय 


राज्य का विकास कैसे हुआ, जिसमे गोत्न-व्यवस्था की कुछ संस्थाएं 
नये ढंग की संस्थाओं मे बदल गयी और छुछ संस्थाओं का स्थान नयी 
संस्थाओं ने ले लिया, और अन्त मे, पुरानी तमाम संस्थाओ्रों की जगह पर 
असली सरकारी प्राधिकारी भ्रा गये ; वास्तविक “सशस्त्र जनता ” की जगह, 
जो अपने गोक्नों , विरादरियों और कवीलों के दस खुद अपनी रक्षा किया 
करती थी, एक सशस्त्र “सार्वजनिक सत्ता” आ गयी, जिसका कि ये 
प्राधिकारी जैसा चाहें, उपयोग कर सकते थे, और इसलिये जो जनता के 
खिलाफ भी इस्तेमाल की जा सकती थी-इस पूरे विकास की रूप-रेखा , 
कम से कम उसके प्रारम्भिक काल की रूप-रेखा, जितनी स्पष्टता से प्राचीन 
एवंस में देखी जा सकती है, उतनी स्पष्टता से वह और कही नहीं देखी 
जा सकती। परिवतेन के रूप मोटे तौर पर मौगेन द्वारा बताये गये हैं, 
परन्तु जिस झ्रार्थिक भ्रन्तर्य से ये उत्पन्न हुए, वह अधिकांशतः मुझे खुद 
जोड देना पड़ा है! 

वीर-काल में चार एथेनी कबीले ऐटिका के चार अभ्॒लग-अलग हिस्सों 
में रह रहे थे। बल्कि लगता है कि जिन बारह बिशादरियों को लेकर ये 
चार कबीले बने थे, वे भी सेक्रोप्स के बारह शहरों में अलग-अलग रहते 
थे। कबीलों का संघटन भी वही वीर-काल वाला था: जन-सभा, जन- 
परिषद्‌ और एक वैसिलियस। उस प्राचीततम काल में , जिसका कि लिखित 
इतिहास मिलता है, हम पाते है कि ज़मीन लोगों में बंठ चुकी थी और 
व्यक्तियों की निजी सम्पत्ति वन गयी थी। यह इस वात के अनुरूप ही 
थी कि इस काल से, द्बेर युय की उन्नत अवस्था ' के अन्तिम है नि 
व्रे६ 


माल का उत्पादन श्रपेक्षाइत उन्नति कर चुका था और उसी हद तक मात 
का व्यापार भी बढ़ गया था। प्रवाज के अलावा शराब बनाने के छिगे 
अंगूर और तेल निकालने के लिग्रे तितहन की भी खेती होने लगी थी। 
ईजियन समुद्र में होनेवाला व्यापार फ़ौनीशियाई लोगो के हाथों से निकलकर 
ग्रधिकाधिक ऐटिका वागियों के हाथों में पहुंच रहा था। ज़मीन की खरीद 
झौर बिक्री, तथा येती भरीर दस्तकारी, व्यापार और जहाज़रानी के बीच 
श्रम-विभाजन के बराबर बढ़ते जाते के फलस्वरूप गोत्रों, विरादरियों श्रौर 
कबीलो के सदस्य जल्दी ही आएस में घुल-मिलर यये! जिन इलाकों में पहले 
एक विरादरी या कबीले के लोग रहा करते थे, बहां अब नये लोग पहुंच 
गये, जो इसी देश के निवासी होते हुए भी इन क़वीलों या विशदरियों 
के सदस्य नहीं थे, और इसलिये जो खुद अपने निवास-स्थात मे ग्जनबी 
थे। कारण कि शाति-काल में हर बिरादरी झ्ौर हर क़बीला खुद अपने 
भामली का प्रबंध करता था और एशथेंस मे बैठी जन-परिपद्‌ या वैत्तिलियर्त 
की सलाह नहीं लेता था। परन्तु किसी बिरादरी था कबीले के इलार्क 
के वे लोग, जो उस बिरादरी या कबीले के सदस्य नहीं थे, स्वभावतः 
इस प्रबंध भें भाग नही ले सकते थे। 

इससे भोव्न-ष्यवस्था की विभिन्‍न संस्थाग्रो के नियमित रूप से काम 
करने में इतता व्याधात पड़ गया कि वीर-काल में ही इसके इलाज की 
ज़रूरत भहसूस होने लगी थी। चुनांचे एक नया विधान लागू किया गया, 
जिसके बारे में कहा जाता है कि उसे थीसियस ने तैयार किया था। इस 
परिवर्तेन की खास विशेषता यह थी कि एथेंस मे एक कैन्द्रीय प्रशासन कीयम 
कर दिया गया था। मतलब यह कि कुछ ऐसे मामले, जिनका भ्रवंध अभी 
लक कबीले स्वतंत्न रूप से किया करते थे, भ्रव॒ सब कबीलों के सामूहिक 
सामले घोषित कर दिये यये और उनका प्रबंध एथेंस में बैठी एक श्राम 
परिषद्‌ को सौंप दिया गया। इस प्रकार अभरीका की किसी भी झ्रादिवासी 
जन-जाति ने जितना विकास किया था उससे एयेनी लोग एक कदम भागे 
बढ़ गये। पड़ोसी कबीलों के साधारण संघ से आगे वढ़कर अब सारे क्‍्वीले 
एक ही जन-जाति के रूप में घुल-मिल गये। इससे एयेसवासियों के सामान्य 
सावंजनिक कामून की एक पूरी व्यवस्था उत्पन्त हो गयी, जो कबीलों और 
गोत्रों के कानूनी दस्तूर से ऊपर समझी जाती थी। इस व्यवस्था से एयेंस 
के सभी नागरिकों को नागरिक की हैसियत से कुछ भ्रध्विकार श्रौर श्रतिरिक्त 
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कामूनी सुरक्षा उन इलाको में भी प्राप्त हो गयी थी जो उनके अपने कंबीलों 
के इलाक़े न थे। परन्तु यह गोत्-व्यवस्था की जड़ खोदने की दिशा में पहला 
कदम था, क्योंकि यह ऐसे लोगों को नागरिक बनाने की दिशा में पहला 
कदम था, जो किसी भी ऐटिका के कवीले से सम्बन्धित नहीं थे और जो 
एथेंसवासियों की गोत्-व्यवस्था की परिधि के एकदम बाहर थे और बाहर 
ही रहे थे। थीसियस को एक और प्रथा जारी करने का श्रेय दिया जाता 
है। वह यह कि गोत्रों, विरादरियों और कबीलो का लिहाज किये बगैर 
पूरी जनसंख्या को तीन वर्गों मे बांद दिया गया: €४०थं।70०९5, यानी कुलीन 
लोग ; ६8९०॥०:0, यानी जमीन जोतनेवाले और धंशा॥।ंधय?8/, यानी दस्तकार । 
सार्वजनिक पदाधिकारी बनने का हक केवल कुलीन लोगों को दे दिया गया। 
सच है कि सार्वजनिक पदों को कुलीन लोगो के लिये सुरक्षित कर देने के 
झ्लावा, यह विभाजन झमसल में नहीं आया, क्योंकि वह विभिन्‍न वर्गों के 
बीच कोई और कानूनी अझ्रन्तर नहीं पैदा करता था। फिर भी यह विभाजन 
बहुत महत्त्वपूर्ण है, क्योंकि उससे वे नये सामाजिक तत्त्व सामने गाते हैं, 
जो इस वीच चुपचाप विकसित हो गये है? उससे पता चलता है कि मोत्रो 
में कुछ परिवारों के सदस्यों के ही पदाधिकारी होने की प्रचलित प्रथा भव 
बढकर इन परिवारों का विशेषाधिकार वन गयी, जिसका कोई विरोध 
नही करता। उससे पता चलता है कि ये परिवार, जो अ्रपनी धन-दौलत 
की वजह से पहले ही शक्तिशाली हो चुके थे, अ्रव अपने गोत्ों के बाहर 
एक विशेषाधिकारप्राप्त वर्ग के रूप में संयुक्त होने लगे थे, श्र नवजात 
राज्य ने इस अधिकारहरण को मान्यता प्रदान की थी। इसके अ्रतिरिक्‍त , 
उससे यह भी पता चलता है कि अब खेतिहर तथा दस्तकार के बीच श्रम- 
विभाजन इतना मजबूत हो गया था कि वह समाज मे गोत्रों तथा कबीलों 
के पुराने विभाजन की श्रेष्ठता को चुनौती देते लगा था। भ्रन्त में, इस 
विभाजन ने यह घोषित कर दिया कि गोत्नन्समाज तथा राज्य-सत्ता के बीच 
एक ऐसा विरोध है जिसका समन्वय नहीं हो सकता। राज्य स्थापित करने 
की इस पहली कोशिश का मतलब यही था कि भोत्र के सदस्यों को 
विशेषाधिकारप्राप्त उच्च वर्ग और अधिकारहीन निम्न वर्ग में बाटकर गोत्र 
को छिस्ननभिस्त कर दिया गया और अधिकारहीन वर्ग की दो वृत्तिमूलक 
बर्गों मे बांद दिया गया और इस प्रकार उन्हें एक दूसरे के खिलाफ छल 
कर दिया ग्रया। 
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इसके बाद सोलन के समय तक एयेंस का जो राजनीतिक इतिहाम 
रहा हैं, उसका हेमे केवल प्रपूर्ण ज्ञान है। वैप्तिलियस का पद धीरे-धीरे 
लुप्तप्रयोग हो गया और अभिजात वर्ग में से चुने हुए आ्रर्कोन राज्य के प्रमुख 
बन गये। श्रभिजात वर्ग की शासन-सत्ता बराबर बढ़ती गयी, यहा तक कि 
६०० ई० पृ० तक बह अ्रमह्य हो उठी। साधारण लोगो की स्वतंत्रता का 
गला घोटनें के दो मुख्य उपाय थे-मुद्दा भौर सूदखोरी। श्रमिजात वर्ग 
के लोग अधिकतर एथेंस में या उसके इर्द-गि्दे रहते थे, जहां समुद्री व्यापार 
प्रौर कभी-कभी इसके साथ-साथ समुद्री डकैती की बदौलत वे मालामाल 
हो रहे थे भ्रौर बहुत-सा रुपया-पैसा श्पने हाथों में बटोर रहे थे। यही में 
बढ़ती हुई मुद्रा-व्यवस्था, विनिमयहीन श्रर्थ-व्यवस्था की नीव पर खड़े गाव- 
समुदायों के परम्परागत जीवन को तेज़ाव की तरह काटती हुई उसमें घुस 
गयी। गोद्न-संघटन का मुद्रा-व्यवस्था से कतई मेल नही है। जैसे-जैसे ऐटिका 
के छोटे-छोटे किसान झार्थिक दृष्टि से बरवाद होते गये, वैसे-वैसे गोत्- 
व्यवस्था देः ये पुराने बंधन भी ढीले पड़ते गये जो पहले उनकी रक्षा किया 
करसे थे। एथेंसवासियों मे इस समय तक रेहन की प्रथा का भी झाविष्कार 
कर लिया था और महाजन की हुंडी और रेहनतामा न तो गोत्र का लिहाज 
करते थे और न विरादरी का। परन्तु पुरानी गोत्न-व्यवस्था मुद्रा, उधार 
और नकदी कर्ज से श्रपरिचित थी। इसलिये, अभिजात वर्ग के लगातार 
बढते हुए मुद्दा-शासन के कर्जदार से महाजन की रक्षा करने के लिये श्रोर 
रुपयेवाले द्वारा छोटे किसान के शोषण को मान्यता प्रदान करने के लिये एक 
प्रथा के रूप में एक नये कानून को जन्म दिया। ऐटिका के देहाती इलाकों 
में जगह-जगह खेतों में खम्भे गड गये, हर खम्भे पर लिखा रहता था कि 
जिस जमीन पर यह खम्भा खडा है, वह इतने रुपये पर अमुक आदभी 
को रेहन कर दी गयी है। जिन खेतों में ऐसे खम्भे नहीं थे, उनमे से 
अधिकतर रेहन की मियाद बीत जाने के कारण, या सूद न श्रदा होने के 
कारण विक चुके थे और अभिजातवर्गीय यूदख़ोरों की सम्पत्ति वनें गये 
थे । किसान अपने को बड़ा भाग्यशाली समझता था यदि उसे सगान देतेवात्ते 
काश्तकार के रूप में खेत जोतने की इजाजत मिल जाती थी और अपनी 
पैदावार के छः में से पांच हिस्से लगान के रूप भें नये मालिक को देकर 
उसे खुद छठे हिस्से के सहारे जीवित रहने दिया जाता था। यही नहीं, 
जो ज़मीन रेहन कर दी गयी थी, उसकी बिक्री से यदि महाजन का पूरा 
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रूपया झदा नहीं होता था, या यदि क़र् के बदले में कोई वस्तु ग्रिरयी 
नही रखो गयी थी, तो कर्णदार को महाजन का रुपया श्रदा करने के लिये 
अपने बच्चों को विदेश में गुलामों की तरह बेचना पड़ता था। पिता श्रपने 
हाथो भ्पनी सन्तात को बेच डालता था-पितृ-सत्ता श्रौर एकनिष्ठ विवाह 
वग पहला नतीजा सही निकला था! यदि रक्त शोपक इसके वाद भी 
सतुष्ट नहीं होता था ती वह खुद क्रजणंदार को गुलाम की तरह बैच सकता 
थां। एथेंसवासियों भे सभ्यता के युग का अ्ररुणोदय इसी प्रकार हुआ था। 

पहले , जब लोगों के जीवन की परिस्थितियां गोत्-व्यवस्था के अ्रनुरूप 
थी, तब इस तरह की क्रान्ति का होता असम्भव था, परन्तु ग्रब यह क्रान्ति 
हो गयी थी श्रौर किसी को पता तक न चला कि वह हुई कैसे। प्राइये , 
कुछ क्षणों के लिये फिर इरोक्वा लोगों के बीच लौट चलें। जैसी स्थिति 
एथैंसवासियों के बीच अपने श्राप श्रौर मानो, बिना उनके कुछ किये ही 
झौर निश्चय ही उनकी इच्छा के विरुद्ध, पैदा हो गयी, वैसी स्थिति 
इरोकबा लीगों में अकल्पनीय होती। वहा जीवन-निर्वाह्‌ के साधनों के 
उत्पादन का ढंग, जो वर्प-प्रतिन्‍वर्प एक सा ही रहता था और जिसमे कभी 
कोई परिवर्तन नहीं हीता था, ऐसा था कि उसमे बाहरी कारकों से भारोपित 
विरोध कभी पैदा ही नहीं हो सकते थे। उत्पादन के उस ढंग में धनी और 
गरीब का विरोध, शोपको और शौपितों का विरोध उत्पन्न नहीं हो सकता 
था। इरोबवा लोगों के लिये प्रकृति को वशीभूत करना श्रभी दूर की वात 
थी, परन्तु प्रकृति ने उनके लिये जो सीमायें निश्चित कर दी थी, उनके 
भीतर वे अपने उत्पादन के स्वामी थे। कभी-कभी उनके छोटे-छोटे वग्ीचो 
में फ़तल मारी जा सकती थी, कंभी-क्रभार उनकी क्षीलों और नदियों में 
मछलियों या जंगलों में शिकार के पशु-पक्षियों की कमी पड सकती थी, 
पर इन बातो के श्रलावा वे निश्चित रूप से जानते थे कि उनकी जीविकोपार्जन 
प्रणाली का क्‍या परिणाम होगा। उसका परिणाम यही हो भकता था कि 
जीवन-निर्वाह के साधन श्राप्त हो, कभी श्रचुर तो कभी न्यूत; परन्तु 
उसका परिणाम यह नहीं हो सकता था कि समाज में श्रप्रत्याशित उथल- 
पुयल भच जाये, गीत-व्यवस्था के बंधन छिन्न-भिन्‍त हो जायें, गोतों और 
कबीलों के सदस्यों में फूट पड़ जाये और वे परस्पर-विरोधी वर्गों मे बंटकर 
श्रापस में लड़ने लगे। उत्पादन बहुत सीमित दामरे मे होता था, परन्तु 
उत्पादन करनेवालो का अपनी पैदावार पर पूरा नियंत्रण रहता था। बर्बर 
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युग के उत्पादत का यह बडा भारी गुण था जो सम्यता का उदय होते 
पर नष्ट हो गया। प्रकृति की शक्तियों पर आज मनुष्य को जो प्रव् 
अधिकार प्राप्त हो गया है भ्रौर मनुष्यों के बीच जी स्वतंत्न सघबद्धता आज 
सम्भव है, उनके आधार पर उत्पादन के इस गृण को फिर से प्राप्त कैसा 
अगली पीढ़ियो का काम होगा। 

यूनानियों में ऐसी हालत नहीं थी। जब पशुग्रों के रेवड़ तथा ऐश- 
आराम के सामान कुछ व्यक्तियों की मिनी सम्पत्ति वन गये, तब व्यरतियों 
के बीच वस्तुओं का विनिमय होने लगा और उपज माल बन गयी। वाद 
में जी क्रान्ति हुई, उसकी जड़ मे यही चीज थी। पैदा करनेवाले जब अपनी 
पैदावार का खुद उपभोग करने को स्थिति मे ने रह गये, बल्कि विनिमय 
के दौरान उसे हाथ से निकल जाने दैने लगे, तो उस पर उनका नियंत्रण 
जाता रहा। अब उन्हें इस वात का ज्ञान नहीं रहा कि उनकी 
पैदावार का वकया हुआ, और इस बात की सम्भावना पैदा हो गयी कि 
पैदावार करनेवालों के खिलाफ इस्तेमाल की जाये, वह उनका शोपण तथा 
उत्पीड़न करने का साधन बस जाये। अतएवं, यदि कोई समाज व्यक्तियों 
के बीच होनेवाले विनिमय को बन्द नहीं करता, तो वह बहुत दिनों तक 
खुद अपने उत्पादन का स्वामी सही रह सकता और अपनी उत्पादन की 
प्रक्रि। के सामाजिक परिणामों पर तियंत्रेण नहीं बनाये रख सकता। 

एय्रेंसवासियो को शीघ्र ही यह पता चल गया कि व्यक्तिगत विनिमय 
के आरम्भ हो जाने तथा उपज के माल में बदल जाने के बाद वह कितनी 
जल्दी पैदावार करनेवाले पर झपना शासमे कायम कर लेती हैं। माल के 
उत्पादन के साथ-साथ व्यक्तिगत खेती भी शुरू हो गयी। लोग झलग- 
अलग भपने फ़ायदे के लिये ज्ञमीन जोतने लगे। उसके थोड़े भ्रर्से बाद 
ज़मीन पर व्यक्तिगत स्वामित्व कोयम हो गया। फ़िर मुद्रा झआगी, यात्री 
बह सार्वत्षिक माल आया जिसका प्न्य सभी मालों से विनिमय हो सकता 
है। परन्तु जब मनुष्यों ने मुद्रा का झाविप्कार किया, तब उन्होंने यह जुटा 
भी नहीं सोचा था कि वे एक नयी सामाजिक शक्ति को, ऐसी सार्वेत्रिक 
शक्ति को पैदा कर रहे हैँ जिसके सामने पूरे समाज को झुकना पड़ेगा। 
यहू थी वह नयो शक्ति जो प्रपने पैदा करनेवालों की मर्जी या जानकारी 
के विना अ्रचानक पैदा हो गयी थी, श्रौर जिसके यौवन की निर्मम ग्र्च॑हता 
को एशेंसवासियों को झेलना पड़ा। 
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परन्तु फिर किया क्‍या जाता ? पुराना गोक्-संघटन मुद्रा के विजय 
अ्रभियान को रोकने में न केवल सर्वथा असमर्थ सिद्ध हो चुका था, वह इस 
बात के भी सर्वथा श्रयोग्य था कि मुद्रा, महाजन, क़ज़दार और कर्ण को 
जवर्देस्ती वसूली जैसी चीज़ी को अपनी व्यवस्था के ग्रन्दर स्थान दे सके। 
परन्तु नयी सामाजिक शक्ति उत्पन्न हो चुकी थी, झ्लौर न तो लोगों की 
सदेच्छाग्रो में यह्‌ ताकत थी भौर न पुराने जमाने को फिर से सौटा लाने 
की उनकी श्रभिलापाओं में यह सामथ्ये थी कि वे मुद्रा भौर सूदखोरी के 
अस्तित्व को नप्ट कर मकती। इसके अलावा, योत्र-व्यवस्था में श्रन्य अनेक 
छोटी-मोटी दरारे पड़ चुकी थी। ऐटिका के हर कोने में, ख़ासकर एथेंस 
नग्रर में ग्रोत्रों और विरादरियों के सदस्य आपस में गडमड हो रहे से। 
पीढी-दर-पीढी यह चीज़ बढती हीं जा रही थी, हालाकि एथेंसवासियों को 
अपनी जमीन तो गोत्र के बाहर बेचने की इजाजत थी, पर वे अपने घर 
को गोत्र के बाहर के लोगो के हाथ अब भी नहीं बेच सकते थे। उद्योग- 
घधो और व्यापार की उन्नति के साथ-साथ उत्पादन की विभिन्‍न शाखाओ्रों 
के बीच;-जैसे कि खेती, दस्तकारी, विभिन्‍न पेशो के श्रन्दर के विभिन्‍न 
शिल्पी, व्यापार, जहाज़रानी, इत्यादि के बीच-श्रम का विभाजन और 
भी पूर्ण रूप से विकसित हो गया था। भ्रब लोग अपने-अपने पेशों के अनुसार 
पहले से अधिक सुनिश्चित समूहों मे बंद गये थे, और प्रत्येक समूह के कुछ 
ऐसे नये, समान हित्त पैदा हो गये थे जिनके लिये गोत्र मे या विरादरी 
में कोई स्थान न था और इसलिये उनकी देखभाल करने के लिये नये पदों 
को कायम करता आवश्यक था। दासों की संख्या बहुत बढ़ गयी थी और 
इस प्रारम्मिक अवस्था में भी वह स्वतंत्न एथेंसवासियों की संख्या से कही 
अधिक रही होगी! गोत-व्यवस्था शुरू मे दास-प्रथा से अपरिचित थी और 
इसलिये वह ऐसे किसी उपाय को नहीं जानती थी जिसके द्वारा दासों के 
इस विशाल जन-समुदाय को दवाकर रखा जा सकता। और ,झन्तिम बात 
यह है कि व्यापार के आकर्षण से बहुत-से अजनबी एथेंस में आकर वस 
गये थे, क्योंकि वहां धन कमाना ज्यादा श्रासान था; पुरानी व्यवस्था के 
झतुसार इन झजनबियों को न तो कोई अधिकार प्राप्त था ओर न कानून 
उनकी किसी तरह रक्षा करता था। एथेंसवासियों की सहनशीलता की पुरानी 
परम्परा के बावजूद , ये लोग जनता के बीच व्याघातकारी और विदेशी तत्त्व 
बने हुए थे। 
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साराश यह है कि गोत्र-व्यवस्था का श्रन्त होने को था। समाज दित- 
प्रति-दिन उसकी सीमाझो से आगे निकला जा रहा था। समाज की झाडों 
के सामने जो घोर चिन्ताजनक बुराद्यां पैदा हो रही थी, वह उन्हें भी 
दूर करने या कम करने में असमर्थ था। परन्तु, इसी बीच चुपचाप राज्य 
का विकास हो गया था। पहले शहर और देहात के बीच और फिर शहरी 
उद्योग की विभिन्न शाखाओं के बीच श्रम का विभाजन हो जाने से जो 
नये समूह बन गये थे, उन्होंने अपने हितो की रक्षा करने के लिये नये 
निकाय उत्पन्न कर डाले थे। नाना प्रकार के सार्वजनिक पद संस्थापित किये 
गये थे। इसके बाद नव-विकुसित राज्य को सबसे अधिक स्वयं अभ्रपनी सेवा 
की श्रावश्यकता थी, जो समुद्र मे विचरनेवाले एथेंसवासियों के लिगरे शुरू 
में नौन्‍्सेना ही हो सकती थी, जो कभी-कभी छोटी-मोटी लड़ाइयों के लिये, 
और व्यापारी जहाजों की रक्षा करने के काम झा सके। सोलन के पहले 
ही किसी श्रनिश्चित समय में छोटे-छोटे प्रादेशिक जिले बना दिये गये ये 
जो नौक्रेरी कहलाते थे। हर कबीले के क्षेत्र में बारह नौक्रेरी थे और हर 
नौक्रेरी के लिये ग्रावश्यक था कि वह एक जंगी जहाज्ञ वनाये, उसे साज-सामान 
झौर नाविको से लैस करे और इसके अलावा दो धुडसवारों को तैनात करे। 
इस व्यवस्था से गोत्न-संघटन पर दो तरफ़ से चोट होती थी: एक तो उससे 
एक ऐसी सार्वजनिक सत्ता पैदा हो गयी थी जो समूची सशस्त्त जनता से 
भिन्‍न थी, दूसरे , वह जनता को सार्वजनिक कामों के लिये पहली बार 
रक्त-सम्वन्ध के अनुसार नहीं, वेल्कि प्रदेश के अनुसार, समान निवास- 
स्थान के श्राधार पर, भलगन्श्नलग बाटती थी। आागे हम देखेंगे कि इस 
चोज का क्या महत्त्व था। 

शोषित जनता को चूकि गोौत-व्यवस्था से कोई सहायता नहीं मिल पाती 
थी, इसलिये वह केवल नये, उभरते हुए राज्य का ही भरोसा कर सकती 
थी। झौर राज्य ने सोलन के विधान के रूप में उसकी सहायता की श्रौर 
साथ ही उसके द्वारा पुरानी व्यवस्था के मत्ये अपने को श्रौर सुदृढ़ कर 
लिया। सोलन के विधान ने-हमारा यहां इस बात से कोई सम्बन्ध नहीं 
है कि यह विधान ५९४ ई० पूृ० में किस तरह से क्रायम किया गया - 
सम्पत्ति के अभ्रधिकारों का प्रतिक्रमण करके तथाकथित राजनीतिक श्रान्तियो 
के एक सिलसिले को शुरू कर दिया। अभी तक जितनी भी क्रास्तिया हुई 
है, उन सब का उद्देश्य एक तरह की सम्पत्ति की दूसरी तरह की सम्पत्ति 
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से रक्षा करना था। एक प्रकार की सम्पत्ति की रक्षा वे दूसरे प्रकार की 
सम्पत्ति पर हमला किये बिना नहीं कर सकती। महान फ्रासीसी ऋत्ति में 
पूजीवादी सम्पत्ति को बचाने के लिये सामन्‍्ती सम्पत्ति की कुरबादी दी गयी। 
सोलन की क्रान्ति में कज़ेदारों की सम्पत्ति के हित में महाजनों की सर्म्पत्ति 
को नुकसान उठाना पड़ा। क़झ्ष सीधेनसीघे मंसूख कर दिये गये। विस्तृत 
जानकारी हमारे पास नहीं है, पर सोलन ने अपनी कविताओं में बड़े गर्व 
के साथ कहा है कि उसने ऋण-ग्रस्त खेतों से रेहन के खम्भे हटवा दिये 
हैं श्रौर उन सब लोगों को स्वदेश लौटने का अवसर दिया है जो कज़े के 
कारण घर छोडकर भाग गये थे, या जो विदेशो मे बेच दिये गये थे। ऐसा 
सम्पत्ति के अधिकारी पर खुले झाम चोट करके ही किया जा सकता था। 
सचमुच , आरम्भ से झंत तक सभी तथाकथित राजनीतिक क्रान्तियों का उद्देश्य 
यह था कि एक तरह की सम्पत्ति की रक्षा करने के लिये दूसरी तरह की 
सम्पत्ति को जब्त करे, यूं भी कहा जा सकता है कि चुरा ले। इसलिये यह 
बिलकुल सच है कि २,५०० वर्ष से सम्पत्ति के अधिकारों को तोड़कर ही 
निजी सम्पत्ति की रक्षा हो सकी है। 

किन्तु श्रव इस बात की भी व्यवस्था करना आवश्यक था कि स्वतत्न 
एथेंसवासियो को दोबारा गुलाम न बनाया जा सके। शुरू में इसके लिये 
कुछ श्राम ढंग कदम उठाये गये। मिसाल के लिये ऐसे क़रारों पर रोक 
लगा दी गयी जिनमें खुद कज्जंदार को रेहन कर दिया जाता था। इसके 
श्रलावा एक सीमा निश्चित कर दी गयी जिससे भ्रधिक ज़मीन कोई व्यक्ति 
नही रख सकता था। इसका उद्देश्य यह था कि किसानो की जमीन को 
हड़पने की झ्रभिजात वर्ग की लिप्सा पर कुछ ह॒द त्तक रोक लगायी जा 
सके। इसके बाद संवैधानिक संशोधन किये गये जिनमे से निम्नलिखित हमारे 
लिये सबसे अ्रधिक महत्त्वपूर्ण है: 

परिषद्‌ के सदस्यों की संख्या बढाकर चार सौ कर दी गयी जिनमें 
हर क़बवोीले से सौ सदस्य होते थे। भ्रतएव ,, कबीला अ्रभी भी श्राधार का 
काम दे रहा था। परन्तु पुराने विधान का यही एक पक्ष था जो नये राज्य- 
संविधान का अंग बनाया गया। इसको छोडकर सोलन ने नागरिकों को 
चार वर्गों में बांट दिया था। इस विभाजन का श्ाघार यह था कि किस 
नागरिक के पास कितनी जमीन है |भोर उस जमीन की उपज कितनी है। 
पहले तोन वर्भों में बे लोग रखे गये थे जिनकी जमीन से क्रमशः कम से 
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कम पांच सौं, त्तीन सौ श्रौर डेढ सौ मेडिम्नस श्रनाज की उपज होती भी 
(१ मेडिम्नस करीब ४१ लिटर के बराबर होता है?) । जिन लोगों के पास 
इससे भी कम ज़मीन थी, या बिलकुल नही थी, उन्हें चौये वर्ग में रखा 
गया था। सावंजनिक पद केवल पहले तीन वर्मों के सदस्यों को ही मिल 
सकते थे। सबसे ऊंचे पद पहले वर्ग के लोगों को ही मिलते थे। चौथे वर्ग 
को केबल जन-सभा में वीलने झौर वोट देने का अश्रधिकार प्राप्त था। परल्तु 
सारे पदाधिकारी जन-सभा में ही चुने जाते थे, उसी के सामने उन्हे अपने 
कामों के लिये जवाब देना पड़ता था और कानून भी यही सभा बनाती थी; 
इस सभा मे चौथे वर्ग का बहुमत था। कुलीनता के विशेषाधिकारों को कुछ 
हृद तक घन-दीलत के विशेषाधिकारों के रूप में थुनःस्थापित कर दिया 
गया था, परन्तु निर्णायक शक्ति जनता के हाथो मे बनी रही। सेना के 
पुन संगठन का आधार भी इन्ही चार वर्गों को बनाया गया। पहले दो वर्गों 
से घुड़सवार सेना में भर्ती की जाती थी, तीसरे वर्ग को वद््तरवन्द पैदल 
सेना का काम करना पड़ता था, चौथे वर्ग के लोगो को या तो साधारण 
पैदल सेना का काम करना पड़ता था जो बख्तरबंद नहीं होती थी, या 
उन्हे नौ-सेना में भर्ती होना पडता था और उन्हें शायद बेतत भी मिलता 
था। 
इस प्रकार संविधान में एक नये तत्त्व का, निजी सम्पत्ति का प्रवेश 
हो गया! नागरिकों के अधिकार और कर्त्तव्य क्रमानुसार ज़मीन की 
मिल्कियत के आकार के आधार पर निश्चित हुए और जैसे-जैसे मिल्की 
वर्गों का प्रभाव बढता गया, वँसे-वैसे पुराने रक्त-सम्बद्धता पर आधारित 
समूह पृष्ठभूमि में पड़ते गये। ग्रोत्र-व्यवस्था की एक ओर हार हुई। 

लेकिन, सम्पत्ति के श्रतुसार राजनीतिक अधिकारों का श्रेणीकरण राज्य 
के लिये कोई लाजिमी नियम नहीं था। राज्यों के संवेधानिक इतिहास में 
उसका भले ही बहुत बड़ा महत्त्व मालूम पड़ता हो, परन्तु बहुत-से राज्य, 
और उनमे भी सबसे भ्रधिक विकसित राज्य, इस श्रेणीकरण के विना ही 
काम चलाते थे। एथेंस मे भी उसकी केवल एक अल्पकालिक भूमिका रही। 
एरिस्टीडिज़ के समय से सारे सार्वजनिक पद सभी तरह के नागरिकों को 
मिलने लगे थे। |! 

अगले अस्सी वर्षों में एयेनी समाज ने धीरे-धीरे वद्द मार्ग पकडा जिस 
पर चलते हुए उसने श्रागे कई शताब्दियों तक विकास किया। सोलत से 
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पहलेवाले काल भे सूदजोर जिस तरह ज़मीने हड़प लिया करते थे, उस पर 
रोक लगायी गयी और उसके साथ-साथ कुछ लोगों के पास बहुत ज्यादा 
जमीन इकट्ठा होना रोका गया। व्यापार और दस्तकारी तथा उपयोगी 
कला-कौशल , जो दास-श्रम के आधार पर अधिकाधिक बड़े पैमाने पर 
संगठित किये जा रहे ये, मुख्य पेशें बन गये। शिक्षा ओर ज्ञानोद्वीप्ति की 
प्रगति होने लगी। अपने नागरिक बस्धुओं का पुराने पाशविक ढंग से शोपण 
करने के बजाय, भ्रव एयेंसवासी मुख्यतया दार्सा का ओर अपने ग्रैर-एयेनी 
संरक्षितों का शोषण करने लगें। चल सम्पत्ति, नकदी , दासों शोर जहाज़ों 
के रूप में सम्पत्ति बरावर बढती जाती थी। परन्तु पहले काल की परिमिति 
में यदि यह केवल जमीन खरीदने का साधन थी, तो अब बह स्वयं साध्य 
बन गयी॥ एक ओर तो इससे नया, धनी , औद्योगिक भौर व्यापारी वर्ग 
अभिजात थर्गम की पुरानी शवित को सफलतापूर्वक चुनौती देने लगा; तो 
दूसरी ओर उससे पुरानी गोत्न-व्यवस्था का अन्तिम झाधार भी जाता रहा। 
इस प्रकार पुराने गोत्र, विरादरिया शोर क़बीले , जिनके सदस्य सारे ऐटिका 
मे बिखरे हुए थे भौर झापस में एकदम घुल-मिल्र गये थे, राजनीतिक 
संस््याप्रो के रूप भें बिलकुल बेकार हो गये। एथेंस के बहुत-से नागरिक 
किसी भी गोत्न के सदस्य नहीं थे, वे विदेशों से श्राये लोग थे जो नागरिक 
तो बना लिये गये थे, पर रक्त-मम्बद्धता पर भ्राधारित पुरानी संस्थाओं 
मे भ्रवेश नहीं कर पाये थे। इसके अतिरिक्त , विदेशों से भाये ऐसे लोगों 
की संख्या भी बराबर बढ़ती रही थी जिन्हें केवल संरक्षण प्राप्त था।?7 
हंस बीच पार्टियों कय संघर्ष जारी था। अभिजात वर्ग अपने 
विशेषाधिकारों को फिर से पाने की कोशिश कर रहा था। कुछ समय के 
लिये उसका प्रभुत्त फिर से कायम हो भी गया। लेकिन ५०९६ ई० पू० में 
बलाइस्थीनीज़ की कऋान्ति के फलस्वरुष उसका अन्तिम रूप में पतन हुप्ा, 
भौर उसके साथ-साथ गोत्न-व्यवस्था के भ्रन्तिम प्रव्शेष भी मिट गये।?े? 
बलाइस्थीनीज़ ने भपने नये संविधान में गोत्रों शोर दिरादरियों पर 
भाषारित पुराने घार क़वीलों पा फोई सापाल नहीं रुखा। उनकी जगह 
एक विलकुल नये संगठन ने से लो, जिसमें सागरिफों फो केवल उसके 
नियास-्थान के झाघार पर बांटा गया था, जैसा छि पहने ही नौफेरियों 
मे; द्वारा करने की कोशिश की मयो भी। भव निर्मायक बात यद नहीं थी 
कि कोई किसो रततसम्वबद् समूह का सदस्य है, यत्कि यह थी कि उसना 
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निवास-स्थान वया है। अ्रव लोगो का नहीं, वल्कि इलाक़ों का विभागत 
किया गया। राजनीतिक दृष्टि से भ्रव लोग केवल उस इलाकों के पुछल्ले 
वन गये जिसमें वे रहते थे। 

पूरा ऐटिका एक सौ स्वशासित पुरो में बांठ दिया गया! वे देम कहलाते 
थे। प्रत्येक देम के नागरिक (देमोत ) अपना एक मुखिया (देमार्क ), 
एक कोपाध्यक्ष और छोटे-छोटे मामलों को तय करने का अधिकार रखने- 
बाले तीस न्यायाधीश चुनते थे। हर देम के नागरिकों का अपना प्रतग 
मन्दिर और रक्षक देवता या बीर-नायक होता था, जिसके पुजारियों को 
भी थे नागरिक चुनते थे। देस में सर्वोच्च शक्ति देमोतों की सभा के हाथ 
में होती थी। मोर्गन ने सही ही कहा है कि यह अमरीका की स्वशासित 
नगरपालिका का मूल रूप था ॥!४४ भ्राधुनिक राज्य अपने विकास के शिखर 
पर पहुंचकर उसी इकाई पर ख़तम हो जाता है, जिसके साथ एथेस में 
नवोदित राज्य ने आरम्भ किया था। 

इन दस इकाइयों (देमो ) को मिलाकर एक कबीला बनता था, परन्तु 
यह्‌ कवीला भरोत्न-व्यवस्था पर आधारित पुराने क़बीले (0९5०॥९८॥४४४था॥7) 
से बिलकुल भिन्न थ्रा और स्थानिक कबीला (07580गग7) कहलाता था। 
स्थानिक कबीला अभ्रपना शासन झाप चलानेवाली एक राजनीतिक संस्था 
हीएनिही था, वह एक सँविक संस्था भी या। वह एक फ़ीलाकें* था कवीबे 
का मुखिया चुनता था जिसके हाथ सें घुडसवार सेना की कमान रहती थी, 
एक टैक्सियार्क चुनता था जिसके हाथ में पैदल सेना की कमान रहती थी 
झौर एक स्ट्रैँटिजअल चुनता था जिसकी कमान में कबीले के इलाके में भर्ती 
की गयी पूरी सैनिक दुकडी होती थी। इसके अलावा, हर कवीला पांच 
जंगी जहाज और उनके लिए नौ-सैनिक तथा उनके नायक देता था । हर कबीले 
को ऐटिका के एक वीर-नायक का संरक्षण प्रदाव किया जाता था, जो 
क़बीले के श्रभिभावक देवता के तुल्य होता और जिसके नाम से कबीला जाना 
जाता था। अ्रंतिम बात यह है कि स्थातिक कवीला एयेंस की परिषद्‌ के 
लिये ५० सदस्य चुनता था। 

कुल मिलाकर जो चीज़ बनी, वह थी एयेंस का राज्य। इसका शासन 
दस कबीलों द्वारा चुनीं गयी पांच सौ सदस्यों की एक परिषद्‌ चल्ाती थी। 





* प्राचीन यूनानी शब्द “फ़ीला” (कबोला ) से।- सं० 
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अ्रन्तिम भ्रधिकार जन-सभा के हाथ में था जिसमे एथेंस का प्रत्येक नागरिक 
भाग ले सकता था और वोट दे सकता था। शासन के विभिन्‍न विभागों 
और न्यायालयों का काम आरकोन तथा दुसरे भ्रधिकारी संभालते थे। एथेंस 
भे ऐसा कोई अ्रधिकारी न था जिसके हाथो में सर्वोच्च कार्यकारी अधिकार 
सौंप दिया गया हो। 

इस नये संविधान का निर्माण करके और बहुत-से झाश्रितों को, जिनमे 
से कुछ बाहर से भाये लोग थे और कुछ मुक्त हुए दास, नागरिक श्रेणी 
में प्रवेश देकर ग्रोत्न-व्यवस्था को श्रस्थाओों को सार्वजनिक जीवन से हठा 
दिया गया। वे निजी संस्थाएं भौर धार्मिक सोसाइटियां बनकर रह गयी। 
परन्तु उनका नैतिक प्रभाव, आचीन गोत्र-व्यवस्था काल के परम्परागत 
विचार और घारणाएं बहुत दिनो तक जीवित रही [प्लौर बहुत धीरे-धीरे 
मिठी। राज्य की एक बाद की संस्था से यह वात स्पप्ट हो गयी। 

हम यह देख चुके हैं कि राज्य का एक आवश्यक गुण यह है कि वह 
एक ऐसी सार्वजनिक सत्ता है जो आम जनता से अलग होती है । उस समय 
एथेंस में केवल एक मिलीशिया (जन-सेना ) और एक नौनसेना थी जिनके 
लिये सीधे जनता में से ही लोगों को भर्ती किया जाता था और जनता 
ही इन सैनिको को अस्त्र-शस्त्त से सुसज्जित करती थी। ये सेतायें बाहरी 
दुश्ममो से देश की हिफाज़त करती थी और दासों पर, जो इस समय तक 
आबादी की बहुसंख्या बन गये थे, अंकुश रखती थीं। नागरिकों के लिये 
यह साव॑ंजनिक भत्ता शुरू मे केवल पुलिस के रूप में प्रकट हुईं। पुलिस 
उतनी ही पुरानी चोज है जितना पुराना राज्य है। यही कारण है कि 
अ्रठारहवीं सदी के भोले फ्रासीसी लोग ंज्यं224 राष्ट्रों की नहीं, वल्कि 
70॥८९० राष्ट्रों की चर्चा किया करते थे (74075 90)९€९५) * । इस प्रकार , 
अपना राज्य स्थापित करने के साथ-साथ , एथेंसवासियों ने पुलिस की भी 
स्थापना कर डाली , जिप्तम तीर-कमान से लैस पैदल और घुड़सवार दोनों 
तरह के सिपाही - दक्षिणी जमनी और स्विट्जरलेड की भाषा में [.धाध[88थ - 
थे। पर ये सारे सिपाही दास थे। एयेंस के स्वर्तत नागरिक पुलिस के काम 
को इतना नीचा समझते थे कि खुद यह नीच काम करने के बजाय वे 
सशस्त्र दास के हाथों गिरफ़्तार होना बेहतर समझते थे। यह पुरानी ग्रोत्न- 


* शब्दश्लेप : 9006 -सभ्य , 0008 - पुलिस | - सं० 
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व्यवस्था की मनोबृत्ति का ही परिचायक्र था। बिना पुलिस के राज्य कायम 
नही रह सकता था, परन्तु राज्य अभी पैदा ही हुआ या और इतनी नैतिक 
प्रतिष्ठा प्राप्त नही कर प्राया था कि पुलिस के काम की, णो इसे 
गोत्र के सदस्यों को श्रवश्य ही घृष्रित लगता था, सम्मानित काम में 
बदल देता। 

राज्य, जिसका ढांचा भव मोटे त्तौर पर तैयार हो गा था, एय्स- 
वासियों कौ नयी सामाजिक परिस्थिति के कितना उप्रयुक्त था, यह इस 
बात से जाहिर है कि इसके वाद एयेंस में धन-दौलत, व्यापार और उद्योग 
की वडी तेजी से तरबकी हुई। भ्रव जिस वर्ग-विरोध पर सामाजिक भौर 
राजनीतिक संस्थाएं श्राधारित थी, वह श्रभिजात धर्म तथा साधारण जबता 
का विरोध नहीं था, बल्कि वह दासों और स्वतंत्न लोगो का, प्राथरितों 
और स्वतंत्न मागरिको का विरोध था। अ्रव एथेंस समृद्धि के शिखर पर 
था, तब वहा स्वतंत्र एथेनी नागरिको की कुल संझया, जिसमें स्तिया भौर 
बच्चे भी शामिल थे, करीब ६०,००० थी; दास स्त्री-पुरुषीं की संख्या 
३,६५,००० थी शरीर आ्राश्चितों की संझ्या- जिनमें विदेशों से झाये लोग 
भौोर ऐसे दास थे जो मुकत कर दिये गये ये--४५,००० थी। इस प्रकार, 
एक वालिग पुरुष नागरिक के पीछे कम से कम १८ दास और दो से श्रधिक 
आश्रित लोग थे। दासों की इतनी बड़ी संख्या होने का कारण यह था कि 
उनसे से बहुत-से लोग समूहों में काम करते थे। वहां बड़े-बड़े कमरों 
में बहुत-से दासों को एक जगह जम्मा होकेर ओवरसियरों की देखरेख में 
काम करना पडता था। व्यापार और उद्योग के विकास के साथ-साथ चन्द 
आदमियों के हाथों में अधिकाधिक दौलत इकट्ठटी होती गयी ; आम स्वतंत्त 
नागरिक गरीबी के गढ़े में गिर गये और उनके सामने दो ही रास्ते रह 
गये : या तो दस्तकारी का काम शुरू करें और दास श्रमिकों के साथ होड़ 
करें, जो नायंरिको की प्रतिप्ठा के खिलाफ भर एक नीच वात समझी 
जाती थी झौौर जिसमें सफलता प्राप्त करने की भी बहुत कम झाशा थीं, 
या पूरी तरह भृहताजी के शिकार ही जायें। उस समय जो परिस्थितिया 
थी, उनमे मुहताज होनेवाली बात हो हुईं, भौर चूकि उनकी ही बड़ी 
सख्या थी इसलिये उनके साथ-साथ पूरे एयेनी राज्य का धवस हो यया। 
एथेंस का पतन लोकतंत्न के कारण नहीं हुआ, जैसा कि राजाग्रो के तलवे 
चाटनेदाले यूरोप्रीय स्कूलमास्टर हमें बताना चाहते है, उसका पतन" दास- 
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प्रथा के कारण हुआ था जिसने स्वतंत्र नागरिक के श्रम को तिरस्कार को 
बात बना दिया था। 

एपेंसबासियों के बीच राज्य का जिस प्रकार उदय हुआ, वह आराम 
तौर पर राज्य के निर्माण का एक ठेठ उदाहरण है। कारण कि एक तो 
वह अपने शुद्ध रूप में हुआ था और उसमें बाहरी या अन्दरूमी बल-प्रयोग 
ने बाधा नहीं डाली थी ( पिसिस्ट्रेटस द्वारा सत्तापहरण का काल बहुत 
जल्दी खतम हो गया था, और बाद में उसका कोई चिन्ह न रह गया था?) , 
दूसरे, वह सीधे गोत्र-समाज से उत्पन्न राज्य के एक अतिविकसित रूप 
का, श्र्थात्‌ लोकतात्रिक गणराज्य के विकाम का उदाहरण है श्र श्रन्तिम 
बात यह कि सभी आवश्यक बातों की हमें पर्याप्त जानकारी है। 


द्व्‌ 
रोम में गोत्र और राज्य 


रोम की स्थापना के विषय में जिस कथा कौ परम्परा है, उसके ब्रनुसार 
वहा पहली बस्ती कतिपय लैटिन गोत्रों ने बसाथी थी (कथा में उतकी 
सख्या सौ वतायी गयी है ), जो एक क़बीले में संयुक्त थे। उसके वाद 
शीध्र ही एक सैबीलियन कबीला वहा आकर रहने लगा। उसमे भी सौ 
गोत्र थे! अन्त में एक तीसरा कबीला भी, जिसमे भिन्‍न-भिन्‍न प्रकार के 
तत्त्व शामिल थे, आकर उन लोगों के साथ रहने लगा झ्लौर इसमे भी सौ 
गोत्र थे। इस पूरी कथा पर पहली नज़र डालते ही यह बात बिलकुल साफ 
हो जाती है कि यहां गोत्र के सिवा शायद ही किसी चीज़ को प्राकृत्रिक उपज 
माना जा सकता है, और खुद गोत्र भी प्रायः एक मातृ-गीत्र की शाया 
होता था झ्रौर यह मातृ-गोत्र श्रभी भी पुराने निवास-स्थान मैं मौजूद होता 
था। कबीलो में उनके कृत्तिम रूप से ग्रठित होने के चिन्ह मौजूद थे, फ़िर 
भी अधिकतर उनमें ऐसे तत्त्व शामिल थे जो एक दूसरे के रकत-सम्बन्धी 
होते थे भ्रौर उन्हें पुराने दिनों के उन कबीलो के नमूने पर गठित क्रिया 
गया था, जिनको वनावटी ढंग से नहीं बनाया गया था, वल्कि जितका 
स्वाभाविक विकास हुझ्मा था। यह असम्भव नहीं है कि इन तीन कबीलो 
में से हर एक के केन्द्र मे कोई-न-कोई पुराना प्राकृतिक कबीला रहा हो। 
कबीले तथा गोत्न के बीच की कड़ी विरादरी थी, जिसमें दस गोन्न होते ये भौर 
यह यहा क्यू रिया (८५४४७) कहलाती थी। प्रतएवं उनकी कुल संख्या तीस थी। 

इसे सब मानते हूँ कि रोमवासियों का गोत्र और यूनानियों का गोत्र, 
दोनो एक ही प्रकार की सस्या ये। यदि यूतानियों का गोत्र उसी सामाजिय 
शुकाई का मिलसिला था, जिसका भ्रादिम रूप हमें झमरीका के इंडियनों 
के; यहा देयने को मिलता है , तो जाहिर है कि रोमन योत्र के बारे में 





बड़ 


भी यहीं वात सही है। इसलिये उसकी चर्चा हम श्रधिक संक्षेप में कर 
सकते है। 

कम से कम नगर के अ्रति-प्राचीन काल में रोमन गोन्न का निम्नलिखित 
सधटन था 

१. एक दूसरे की सम्पत्ति विद्सत में पाने का ग्योत्न के सदस्यों को 
पारस्परिक अधिकार था। सम्पत्ति गोत्र के भीतर ही रहती थी। यूनानी 
गोत्र की तरह रोमन गोन्न में भी चूकि पितृ-सत्ता कायम हो चुकी थी, 
इसलिये मातृ-परम्परा के लोग इस अधिकार से अलग रखे जाते थे। बारह 
पट्टिकाओंवाले' कानून !* के अनुसार, जिससे भ्रधिक पुराने रोम के किसी 
लिखित कानून को हम नहीं जानते , जायदाद पर सबसे पहले मृत व्यक्ति 
की प्राकृत सन्‍्तात का दावा होता था। यदि किसी व्यवित की प्राकृत सन्तान 
नही होती थी तो सम्पत्ति “एग्लेटों” को ( यानी पितृ-परम्परा के रक्त- 
सम्बन्धियों को ) मिलती थी। “एग्नेटो ” के न होने पर सम्पत्ति पर मृत 
व्यक्ति के गोत्र के सदस्यो का अधिकार होता था। हर हालत में सम्पत्ति 
गोत्र के भीतर ही रहती थी। यहां हम देखते हैं कि धन-दौलत के बढ 
जाने तथा एकनिष्ठ विवाद की प्रथा के प्रचलित हो जाने के कारण गोत़- 
व्यवस्था के व्यवहार में धीरे-धीरे कुछ नये कानूनों और नियमों का भ्रयोग 
होने लगता है। पहले गोत्न के सभी सदस्यों का मृत व्यक्ति की सम्पत्ति 
पर समान अ्रधिकार होता था। फिर व्यवहार में यह अधिकार “ एग्नेटो 
त्तक ही सीमित कर दिया गया। यह शायद बहुत समय पहले की बात 
है, जैसा कि ऊपर कहा जा चुका है। बाद में यह अधिकार केवल भूत 
व्यक्ति की सनन्‍्तान तथा उनके पुरुष वशजों तक ही सीमित रह गया। 
पर जाहिर है कि बारह पट्टिकाओं में उत्तराधिकार की यह व्यवस्था विपरीत 
क्रम में दिखायी देती है। 

२. हर एक गोत्र का अपना सामूहिक कब्रिस्तान होता था। जब 
क्लौडिया नामक कुलीन गोत्र रेगिली से रोम में बसने के लिये आया तो 
उसको शहर में जमीन का एक दुकड़ा और एक सामूहिक क्षत्रिस्ताव मिला । 
ओऔगस्तस के काल में भरी जब ट्यूटोबर्गर जंगल में बरस मारा गयारँर 
तो उसके सिर को राम में लाकर 8थांग05 [एगप्रोए* में दफ़नाया गया, 


* गोत्ष का कब्रगाह।-सं० 
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जिसका मतलब यह है कि उसके गोत़ ( विवंकटीलिया गोत्र ) का उम्र वात 
में भी अपना अलग कब्रगाह था। 

३- योर के सदस्य मिल-जुलकर धार्मिक अनुष्ठान और समारोह करे 

थे। ये 58थ० &०१४॥४४४*९ काफी विख्यात है। 
५५ गोत्र के सदस्य गोत्र के भीतर विवाह नहीं कर सकते थे. रोम 
में इस प्रतिबंध ने कभी लिखित कानूत का तो रूप नही प्राप्त किया, पर 
एक प्रथा के रूप में लोग उसे मानते रहे। रोम के असंख्य विवाहित जोड़ों 
के नामों में जिन्हे भ्राज हम जानते है, एक भी जोडा ऐसा नही है जिममें 
पति झौर पत्नी दोनों के भोत्र का नाम एक हो। विरासत के नियम से भी 
यही वात सिद्ध होती है। बिवाह हो जामे पर स्त्री “एम्मेटों” के प्रधिकार 
से वंचित हो जाती थीं, अपने योत्र से अलग हो जाती थीं, शौर उसका 
या उसके बच्चों का उसके पिता श्रथवा पिता के भाइयों की सम्पत्ति पर 
कोई अ्रधिकार नहीं रहता था। कारण कि यदि ऐंसी व्यवस्था न होती तो 
उसके पिता के गोत्र की सम्पत्ति गोत्र के वाहर चली जाती। जाहिर है कि 
इस नियम में केवल उसी हालत में कोई तुक हो सकती है जब हम बह 
मानकर चलें कि स्त्री को स्वयं भ्पने गोत्र के किसी सदस्य से विवाह करने 
की इजाजत नही थी। 

५. गोत्र का जमीन पर सम्मिलित स्वामित्व होता था। झ्रादिम काल में , 
जब तक कबीले की जमीनों का विभाजन शुरू नहीं हुमा था , सदा यही, नियम 
था। लैटिन कबीलों में हम पाते हैं कि जमीन पर झुछ हद तक कबीले को 
स्वामित्व था , कुछ हंद तक गोत्र का झौर झुछ हृद तक प्रलग-भलग शुंटुम्वों 
का, जो जाहिर है कि उस समय एक ग्रिवार मात्र नहीं हो यरते ये। 
कहा जाता है कि सबसे पहले रोमुलस ने भलग-प्रलग व्यक्तियों को करोव 
एक-एक हेक्दर ([दो जुगेर) फी पादमी के हिसाब से मीन थादी थी॥ 
सेकिन इसके बाद भी हम पाते हैं कि गृछ जमीव ग्रोवर के पास रही। 
राजकीय भूमि की बात तो प्लग ही है जिसकों लेकर रोमन गणराज्य का 
सारा प्रस्दझनी इतिहास बनता-विगदता रहात 

६ . गौवों के सदस्यों शा कर्तव्य द्वीठा था कि ये एग दूसरे गी सहायता 
पौर रदवा करें। लिखित इतिहास में इस नियम के मुछ एइसेगिने घवरगेय 





* गोद के धार्मिश घनुष्दान।-सं० 
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ही मिलते है। रोमन राज्य ने शुरू से ही इतनी प्रचड शक्ति का परिचय 
दिया था कि क्षत्िपूत्ति की जिम्मेदारी उसके कंधों पर भा गयी। जब 
एप्पियस क्लौडियस ?!* गिरफ्तार किया ग्रया तब उसके पूरे मोत्न ने, यहा 
तक कि उसके व्यक्तिगत शत्रुओं ने भी, शोक मनाया था। दूसरे प्युनिक 
युद्ध! के समय विभिन्‍न गोत्र अपने सदस्यों को, जो बन्दी बना लिये 
गये थे, रिहा कराने के वास्ते धन जमा करने के लिए एक हुए थे; लेकित 
सीनेट ने ऐसा करने की मनाही कर दी थी। 

७. गोत्र के सदस्यों को अधिकार था कि वे गोत्र के नाम का प्रयोग 
करें। यह नियम सम्राटों के काल तक लागू रहा। जो दास मुक्त कर दिया 
जाता था उसको पहले के अपने मालिकों के गोत्र का नाम घारण करने की 
अ्रनुमति दे दी जाती थी पर उसे गोत्र के सदस्य के अधिकार नहीं मिलते थे। 

८. गोत्न को अभ्रधिकार होता था कि अजनबियों को अपने सदस्य बना 
ले। यह उन्हें किंसी परिवार का सदस्य वनाकर किया जाता था ( झमरीकी 
इडियनों में भी यही प्रथा थी )। परिवार का सदस्य बन जाने पर उन्हे 
शीत्ष की सदस्यता भी मिल जाती थी। 

& . मुखियाश्रों को चुनने और पद से हटाने के अधिकार का कही जिक्र 
नही मिलता। परन्तु रोम के प्रारम्भिक काल मे चूकि निर्वाचित राजा से 
लेकर नीचे तक के सभी पदो को चुनाव अ्रथवा नामजदगी के द्वारा भरा 
जाता था , भ्रौर चूकि विभिन्‍न क्यूरियायें अपने पुरोहितों को भी खुद चुनती 
थी, इसलिये हमारे लिये यह मान लेना उचित होगा कि गोत्रों के मुखियाओं 
(ए7॥0 0९७) को भी इसी तरह चुना जाता रहा होगा-भले ही उन्हें एक 
ही परिवार से चुनने का नियम पूरी तरह क्‍यों न माना जाता रहा हो। 

ऐसे थे रोमन गोत्र के अधिकार। एक पितृ-सत्ता में पूर्ण सक्रमण को 
छोडकर थह हृनन्‍ब-हू वही चित्र है जो इरोक्वा गोत्न के अधिकारों और 
कत्तेंब्यों के बारे में हमे मिला था! यहा भी “इरोक्वा हमें साफ़ दिखायी 
पड़ता है /१*। 

सबसे झ्रधिक माने-जाने इतिहासकारों भे भी रोम की गोत्-व्यवस्था 
को जेकर ऋतज त्तक कसा सत्त-प्रण्त फैला छुआ है, इतका उदाहरण देखिये। 
गणतात्िक तथा ओऔगस्तस के युम॒ में रोमन व्यक्तिसूचक नामों के विषय 
में मोम्मसेन ने जो प्रबंध लिखा है (“रोम सम्बन्धी अनुसंधान, बर्लिन, 
१८६४, खंड ११४ ), उसमें उन्होंने कहा है: 


१५७ 


“गोत्र के _ताम का न केवल ग्रोत्र के सभी पुरुष सदस्य प्रयोग 
करते हैं, जिनमे गोत्न द्वारा अंग्रीकृत श्रौर संरक्षित लोग भी शामितर 
हँ कक स्त्रिया भी उसका प्रयोग करती है। हा, केवल दासो को 
गोतों के नाम का इस्तेमाल करने का हक़ नहीं होता... कबीला” , 


( मोम्मसेन ने यहां 8९॥$ का अनुवाद ४धाशा-क्रवीला-किया है| 


४... एक ऐसा जन-समुदाय होता है जिसके सदस्यों को एक ही पूर्वज- 
वास्तविक , ग्रहीत झ्थवा कल्पित-का वंशज समझा जाता है भौर 
उसे समान रीति-रिवाज, समान क्रत्रिस्तान और विरासत के समान 
नियम एकता के सूत्र में बांधे रहते है। व्यक्तिगत रूप से स्वतत्न सभी 
व्यवितयों को, श्रौर इसलिये स्तियों को भी, इसके सदस्यों के रूप 
में अपना नाम दर्ज कराना पड़ता था। परन्तु किसी विवाहिता स्त्री 
का गोत्न का नाम निश्चित करने में थोड़ी कठिनाई होती है। जाहिर 
है कि जब तक यह नियम था कि स्त्रिया अपने गोत्र के सदस्यों के 
सिव्रा और किसी से विवाह नहीं कर सकती, तव तक उनका गोद 
का माम निश्चित करने में कोई कठिनाई नहीं होती थी, श्रौर यह 
बात भी स्पप्ट है कि एक लम्बे समय तक स्त्रियों के लिये मोत्र के 
बाहर विवाह करना अपने ग्रोत्र के भोतर विवाह करने के मुकाबले 
बहुत कठिन होता था। छठी शताब्दी तक भी यह हशगों शावए0« 
गोत्र के बाहर विवाह करने का श्रधिकार-कुछ ख़ास-ख़ास व्यवितयों 
को व्यवितगत विशेषाधिकार एवं पुरस्कार के रूप में दिया जाता था... 
परन्तु श्रादिम काल में जब कभी स्त्रियों का ऐसा विवाह होता होगा, 
तब उन्हें अपने पति के कबीते में शामिल कर दिया जाता होगा। 
इससे अधिक निश्चय के साथ और कोई वात नहीं कही जा सकती 
कि पुराने धार्मिक विवाह के द्वारा स्त्री पूरी तरह से अपने पत्ति के 
कानूनी एवं धार्मिक सभुदाय की सदस्या हो जाती थी और स्वयं श्रपने 
समुदाय को छोड़ देती थी। यह कौन नही जानता कि विवाहिता स्त्री 
अपने गोत़ के सम्बन्धियों की सम्पत्ति पाने श्रौर उन्हें अ्रपनी सम्पत्ति 
देने का अधिकार खो देती है, श्रीर वह अपने पत्ति, अपनी सन्तान 
झौर पति के गोत्र के सदस्यों के उत्तराधिकार-समूह में शामिल हो 
जाती है? और यदि स्त्री का पति उसे अपनी सस्तान के रूप मे 
स्वीकार कर लेता है और उसे अपने प्ररिवार में शामिल कर चेता है, 
तब वह उसके गीत्न से कँसे अलग रह सकती है?” (पृ० &-११ )। 


इस प्रकार, मोम्मसेन का कहना है कि रोमन स्त्रियां शुरू में केवल 
अपने योत्ध के भौतर ही विवाह करने की स्वतन्त्रता रपती थी; झतः 


वश 


उनके केथनानुसार रोमन ग्रोत्न अन्तविंवाही था, वहिविवाहों नही यह 
मत, जोकि दूसरी तमाम जातियों के अनुभव के खिलाफ़ जाता है, 
प्रधानतया लिवी के केवल एक अंश पर झ्ाधारित है, जिस पर बहुत विवाद 
है। लिवी की पुस्तक (खड ३६, अध्याय १६ )!” के इस अश में कहा 
गया हैं कि रोम नगर की स्थापना के ४६८ वें वर्ष मे, यानी १८६ ई० 
पु० में सीनेट ने यह झादेश जारी किया था: 


पा के९टशा।३९ प्रींड099096.. 69#0, 4ंक्षाग्राए॥0, हशाएहड शथाएए।०, 
पप्रांणा5 ०0 वाशा। ९55९ वृषबर्श शं॑ शा (एजरगाशा।० 0९१55९४ 
प्रीपृप९ थ व्राइशाए्० ग्र/शर वत्धर्श, गधा चुणंत श॑ बधां ध्था 
एफ्रांडश,.. कं वंप॑ विबपवा. शाणागञ4९ए४.. ९४६९ -- “ फेसेनिया 
हिस्पल्‍ला को अपनी सम्पत्ति को चाहे जिसे दे देने का, उसे कम 
करने का, ग्रोत् के वाहर विवाह करने का और एफ 
अभिभावक घुनने का, उसी प्रकार श्रधिकार होगा, जिस प्रकार उस 
हालत में होता यदि उसका” (मृत ) “पति वसीयत के द्वारा उसे 
यह श्रधिकार दे गया होता; उसे किसी स्वतंत्र माथरिक के साथ 
विवाह कर लेने की इजाजत दी जाती हैं और जो पुरुष उसके साथ 
विवाह करेगा, उसके लिये यह दुराचरण या बेइज्जती की बात नहीं 
समझी जायेगी।” 


निस्सन्‍्देह यहां फेसेनिया को, जोकि मुक्त हुई दासी है, गोत्न के बाहर 
विवाह करने की इजाज़त दी गयी है। और इसमें भी कोई शक नहीं कि 
इस झंश के अनुसार पति को यह हक था कि वह वसीयत के द्वारा अपनी 
मृत्यु के बाद अपनी पत्नी को योत्ष के बाहर विवाह करने की इजाजत दे। 
परन्तु , प्रश्न है कि किस गोत्र के बाहर ? 

थदि हर स्त्री को अपने गोत्र के भीतर विवाह करना पड़ता था, 
जैसा कि मोम्मसेन मानकर चलते हैं, तो वह विवाह के बाद भी उसी गोत् 
में रहती थी। परन्तु, एक तो अभी यही सिद्ध करना बाकी है कि योत्र 
में अन्तविवाह्‌ की प्रथा थी। दूसरे , यदि स्त्री को अपने गोत्र के भीतर 
विवाह करना पड़ता था, तो पुरुष के लिये भी यही आवश्यक था, वरना 
उसे पत्नी प्राप्त नही हो सकती थी। तव इसका मतलब यह होता है कि 
वसीयत के द्वारा पुरुष अपनी पत्नी को एक ऐसा अधिकार दे सकता थु् 
जिसका उपभोग स्वयं उसे भी उपलब्ध नहीं था। कानूनी नज़र से 


बर६ 


एक विलकुल बेसिर-पैर की वात है। मोम्मसेन भी यह महसृत्त करते है 
और इसलिये यह झटकल लगाते है: 


“बहुत सम्भव है कि गोत्र के बाहर विवाह करने के लिये बे 
केवल अधिकृत व्यक्ति की, वल्कि गोत्र के सभी सदस्यों की पनुमति 
लेना ग्रावश्यक था” (पृ० १०, टिप्पणी )। 


एक तो भोम्मसेन ने यहा एक बहुत ही स्थूल कल्पना की है। दूमरे, 
यह श्रनुमान उपरोक्त उद्धरण के स्पष्ट शब्दों के खिलाफ जाता हैं। 
फ़ेसेनिया को यह अधिकार उसके पति के स्थान पर सीनेट दे रही है। 
फेसेनिया का पति उसे जो श्रधिकार दे सकता था, सीनेट उसे उससे ने 
तो कम दे रही है और न ज़्यादा। परन्तु सीनेट जो कुछ दे रही है, वह 
एक निरपेक्ष अधिकार है जिस पर किसी तरह 'का बंधन था शर्त नही है, 
जिससे कि यदि फ़ेसेनिया इस अधिकार का उपयोग करती है तो उसके 
नये पति को कोई परेशानी न उठानी पड़े। वल्कि सीनेट वर्तेमान और भावी 
कौसिलो झौर प्रीटरों को यह आदेश भी देती है कि वे इस वात का ध्यात 
रखें कि इस अधिकार का उपयोग करने के कारण फेसेनिया को कोई 
अस्रुविधा न हो। इसलिए मोम्मसेन जो वात मानकर चले हैँ, उसे कद्ापि 
अंगीकार नहीं किया जा सकता। 

फिर, मान लीजिये कि कोई भ्रौरत किसी दूसरे गोत्र के सदस्य से 
विवाह कर लेती है, पर इसके बाद भी भपने गोत्र की ही सदस्या बनी 
रहती है। उपरोक्त उद्धरण के अनुसार ऐसी सूरत में उसके पति को यह 
अधिकार होगा कि वह भ्रपनी पत्नी को उसके गोौत़न के बाहर विवाह करने 
की इजाजत दे दे। मतलब यह कि पति को एक ऐसे गोत्र के मामलों में 
हस्तक्षेप करने का श्रधिकार होगा जिसका कि वह खुद सदस्य नही है। 
यह बात इतनी अतर्कसंगत हैं कि उसके बारे में भौर कुछ कहने की 
आवश्यकता नही है! 

ऐसी हालत में हमारे सामने यह मानकर चलने के सिवा शोर कोई 
चारा नही रहता कि अपने विवाह के द्वारा स्त्री ने एक भनन्‍य गोत्र के पुरुष 
से विवाह किया था और ऐसा करके वह तुरन्त भपने पति के गोत्र की 
सदस्या हो गयी थी। खुद मोम्मसेन भी मानते हैं कि ऐसी सूरत में यही 
होता था। भौर यह मानते ही पहेलो भपने श्राप सुलझ जातो है। विवाह 


4६० 


हारा श्रपने मोत्र से विच्छिन्न और अपने पति के गोत़ में अंगोकृत इस स्त्री 
की नये गोत्र में एक विशेष स्थिति है। वह गोत्र की सदस्या तो है, पर 
गोद्द के वाक़ी लोगों की रक्तन्सम्बन्धी नहीं है। जिस रूप में वह गोत्र में 
अंगीकृत है, उसका ध्यान रखते हुए उस पर यह रोक नहीं लगायी जा 
सकती कि वह अपने इस नये गोत्र के भीतर विवाह न करे जिसमे उसने 
विवाह करके ही प्रवेश किया है। इसके अलावा बह गोत्न के विवाह-समूह 
में अंग्रीक्ष की गयी है और झपने पति की मृत्यु पर उसकी, झर्थात्‌ गोत्र 
के एक सह-सदस्य की सम्पत्ति का एक भाग पासे की अश्रधिकारिणी होती 
है। इससे अ्रधिक स्वाभाविक झौर क्या व्यवस्था हो सकती है कि सम्पत्ति 
को गोत्न के बाहर न जाने देने के वास्ते स्त्री के लिये यह आवश्यक बना 
दिया जाये कि बह अपने पहले पति के गोत्र के ही किसी सदस्य से विवाह 
करे, और अन्य किसी ग्रोत्त के सदस्य से विवाह न करे? परन्तु यदि इस 
नियम के अपवादस्वरूप कोई व्यवस्था करनी है तो इसकी इजाज़त देने 
का हक उस आदमी से, यानी स्त्री के पहले पति से, अ्रधिक और किसको 
होगा जो अपनी सम्पत्ति उसके लिये छोड़ गया है? जिस समय वह अपनी 
भर्म्पत्ति का एक भाग अपनी पत्नी के नाम वसीयत करता है और साथ 
ही उसे इस वात की इजाजत दे डालता है कि वह चाहे तो विवाह के द्वारा , 
या विवाह के परिणामस्वरूप , यह सम्पत्ति किसी और गोत्र को हस्तातरित 
कर दे, उस समय वही इस सम्पत्ति का मालिक था; थानी वह अक्षरशः 
कैवल अपनी सम्पत्ति का ही निपटारा कर रहा था। जहां तक स्त्री और 
प्रति के ग्ोन्न के साथ उसके सम्बन्ध का मामला है, उसे ग्रोत्न में - 
स्वेच्छापूर्वक विवाह करके -लानेवाला था उसका पति। श्रतएव, यह वात 
भी विलकुल स्वाभाविक मालूम पडती है कि स्त्री को एक नया विवाह करके 
इस गोत्र को छोड़ देने की इजाजत देनेवाला उचित व्यक्ति उसका पति 
ही हो सकता है। साराश यह कि ज्यों ही हम रोमन गोत्न के श्रन्तविवाही 
होने की श्रजीब धारणा त्याग देते है, श्रौर ज्यों ही हम मोर्गन की तरह 
उसे मूलतः वहिविंवाही मान लेते हैँ, त्यों ही मह सारा मामला बहुत सीधा 
ओर साफ मालूम पड़ते लगता है। 

अन्त मे एक और भी मत है, जिसके अनुबरागियों की सख्या शायद 
सबसे श्रधिक है। इस मत के भाननेवालों का कहना है कि उद्धरण का अर्थ 
केवल थह है 


वा-बा0 १६१ 


“कि मुक्त की हुई दासिया (04४९) बिना विशेष इजाख 
के € एथा९ थाएश०” (ग्रोत्र के बाहर विवाह ) “नहीं कर सकती 
श्रौर ने कोई ऐसा कदम उठा सकती है , जिसका सम्बन्ध ९० ॑शां्रणै/ 
ग़पधं॥9" ( पारिवारिक अ्रधिकारों की रंव-मात्र भी हानि ) “से हो और ' 
जिसके परिणामस्वट्प |#शा०गोत्र से अलग हो जाये।” (लागे, 
रोमन पुरावशेष “, बर्लिन, १८५६, खंड १, पृ० १६५; वहां हुक. 
का जिक्र करते हुए लिवी के उपरोजत उद्धरण पर टिप्पणी को गयी है।) 


यदि यह धारणा मही है तो लिवी के उद्धरण से रोम की स्वतंत्न स्थियो 
की स्थिति के बारे में श्रौर भी कम प्रमाण मिलता है, श्रौर तव यह कहने 
का झौर भी कम ग्राधार रह जाता है कि रोम की स्वतत्न स्तिया केवल 
भ्रपने गोत्र के भीतर विवाह करने के लिये वाघ्य थी। 

सथा00७व0 हश॥5$- इन शब्दों का इसी एक अंश में प्रयोग हुआ है। रोम 
के सम्पूर्ण साहित्य में श्लौर कही ये शब्द नहीं मिलते । 87026 शब्द , जिसकी 
अर्थ वाहर विवाह करना होता है, लिवी की रचना में ही केवल तौन जगहों 
पर मिलता है, पर कही भी उसका प्रयोग गोत्र के संदर्भ में नहीं किया 
गया है। श्रत. इस एक उद्धरण के श्राधार पर ही श्रजीबोगरीब ख़याल पैदा 
हुआ कि रोम की स्त्रियों को केवल अपने गोत के भीतर विवाह करने की 
इजाजत थी। परन्तु इस वात की बिलकुल पुष्टि नहीं की जा सकती) क्योंकि 
या तो इस उद्धरण में मुकतत कर दी गयी दास स्त्रियों पर लगाये गये विशेष 
प्रतिबंधो का जिक्र है, और ऐसी हालत मे इससे जन्मना स्वतंत्र स्त्रियों 
(॥९९7४४९) के बारे में कुछ साबित नही हीता , भर या यह उद्धरण जन्मना 
स्वतंत्न स्त्रियो से भी सम्बन्धित है श्लौर इस सूरत में इससे यही साबित होता 
है. कि स्त्िया सामान्यतः गोतल्न के बाहर विवाह करती थी झौर विवाह होने 
पर वे अपने पतियों के गोत्रो मे सम्मिलित हो जाती थी। इसलिये यह उद्धरण 
मोम्मसेन के मत के विरुद्ध जाता है और मौर्गन के मत को पुप्ट करता है। 

रोम की स्थापना के लग्रभग तीन सौ वर्ष बाद भी गोल के बंधन इतने 
मजबूत थे कि फेवियन नामक एक कुलीन गोत्र सीनेट से झ्राज्ञा लेकर पडोस 
के वीयी नामक संगर पर अकेले ही चढाई कर सका था। कहा जाता है 
कि तीन सौ छः फ़ेवियन चढ़ाई करने निकते थे और रास्ते में घात लगाये 
हुए दुश्मन के हाथो मारे गये। केवल एक लडका जिन्दा बचा, जिससे गोत 


की बश-परपरा चली। 


4६२ 


जैसा कि हम ऊपर बता चुके है, दस गोतों को मिलाकर एक विरादरी 
बनती थी, जो रोम मे क्यूरिया कहलाती थी और उसे यूनानी बिशदरी 
से अ्रधिक महत्त्वपूर्ण जिम्मेदारियां मिली हुई थी। हर एक क्यूरिया के अलग 
धार्मिक रीति-रिवाज , पवित्र स्मृतिचिक्ल और पुरोहित होते थे। पुरोहिती 
को सामूहिक रूप मे रोम का पुरोहित मंडल कहा जाता था। दस क्यूरियात्रो 
से एक कबीला बनता था जो शुरू में, अन्य लैंटिव क़बीलों की तरह, 
शायद खूद अपना मुखिया -सेनानायक तथा मुख्य पुरोहित-चुना करता 
था। तीन क़बीले मिलकर रोमन जनता -]00॥/05 707क्ए5- कहलाते थे। 

इस प्रकार, रोमन जाति में केवल वे लोग ही शामिल हो सकते थे 
जो किसी गोत्र के, और इसलिये किसी क्यूरिया और क़बीले के सदस्य 
थे। इस जाति का पहला संविधान निम्नलिखित था। सार्वजनिक मामलों 
का सचालन सीनेट के हाथ में था। सीनेट के सदस्य , जैसा कि पहले पहल 
निबूहर ने सही-सही बताया था, वीन सौ गोत़ो के मुखिया होते थे। 7 
गोत्नों के बुजुर्ग होने के नाते वे पिता, 07०5, कहलाते थे, और सामूहिक 
रूप से-सीनेट (जिसका भ्र्थ है वयोवृद्ध लोगो की परिपद्‌ , क्योकि इथा९ 5 
शब्द का मतलब है वयोवृद्ध )। यहा भी चूकि हर गोत्र के मुखिया को 
आम तौर पर एक खास परिवार में से चुनने की प्रथा थी, इसलिये इन 
परिवारों के रूप मे पहला वशग्रत अभिजात वर्ग पैदा हो गया। ये परिवार 
अपने को पेट्रीशियत , अर्थात्‌ कुलीन परिवार कहते थे और दावा करते थे कि 
सीनेट का सदस्य होने तथा अन्य विभिन्‍न पदों पर नियुक्त किये जाने का 
ग्रधिकार केवल उन्हीं को है। यह बात कि कुछ समय वाद जनता ने इस 
दावे को स्वीकार कर लिया और वह एक वास्तविक भ्रधिकार बन गया, 
इस पौराणिक कथा में कही जाती है कि प्रथम सीनेटरों तथा उनके बंशजों 
को रोमुलस ने पेट्रीशियत पद प्रदान किये थे और इस पद के विशेषाधिकार। 
एथेंस की 906 की भाति, रोमन सीनेट को भी बहुत-से मामलों भें फैसला 
देने का श्रधिकार था और अधिक महत्त्वपूर्ण मामलों मे, विशेषत्रः नये 
कानूनों को बनाने के बारे मे, प्रारम्भिक बहस सीतेट में होती थी और 
निर्णय जन-सभा में किया जाता था, जो ९एणा[3 टाव9 (व्यूरियान्समा) 
कहलाती थी। सभा में हर क्यूरिया के सदस्य शकसाव बैंठी थे और 
क्यूरियाश मे शायद हर गोत़ के सदस्य भी एकसाथ बैठते थे। सवालों पर 
फेसला करते समय तीसो वयूरियात्रो में मे दर शुद का हुक बोट से 


पार बृध्ड 


था। वयूरियात्रों की यह सभा कानून बनाती थी या रह करती थी, ाध 
(५ तथाकथित राजा ) समेत सभी ऊसे पद्मश्रिक्वारियों को चुनती थी, गुद्ध 
की धोषणा करती थी ( परन्तु सुलह सीनेट करती थी) , श्रौर जिन मामतो 
में रोमन नागरिकों को मृत्यु-दंड मिला होता था, उसे सभी की अपील 
सर्वोच्च न्यायालय के रूप में सुनती थी। झन्त में सीनेट तथा जनसभा 
के साथ-साथ 72६ होता था , जिसे ठीक यूनानी वैसिसियस के समान समझना 
चाहिए, श्रीर जो उस तरह का निरकुश राजा कदापि मही था, जैसा कि 
मोम्मसेन ने! उसे बना दिया है।" वह सेलातायक का, सुख्य पुरोहित 
का और कुछ न्यायालयों मे अध्यक्ष का पद भी रखता था। बह कोई दीवानी 
काम नहीं करता था। सेनानायक के रूप में अनुशासत कायम रखने के 
तथा न्यायालयों के अध्यक्ष के नाते उनके दंडादेशों को क्रियास्वित करने 
के अ्रधिकार के सिवा उसका नागरिकों के जीवन पर, उनकी स्वर्तत्नता 
पर और उनकी सम्पत्ति पर कोई अधिकार ने था। 76४ का पद वंशगत 
नही था। इसके विपरीत , शरू में, रेक्स का चुनाव हुआ करता था। शायद 
पिछला रेक्‍्स उसे नामज़द करता था और क्यूरियाओं की सभा उसका 
चुनाव करती थी तथा एक दूसरी सभा बुलाकर उसका विधिपूर्वक अभिषेक 
किया जाता था। उसे गद्दी से हटाया जा सकता था, यह टारक्वीनियस 
सुपर्बंस की कहानी से सिद्ध हो जाता है। 





+ सैंटिन भाषा का 7०६८ शब्द कैल्टिक-झायरिश भाषा के ॥छ/ 
(कबीले का मुखिया ) और ग्रौधिक भाषा के 7श॥$ का पर्याय है। जमेन 
भाषा के शब्द सा (अग्रेजी भापा में & और डेनिश भाषा में णि80) 
की तरह, इस शब्द का भी शुरू मे अर्थ था गोत्र या कबीले का मुखिया। 
इसका एक सबूत यह है कि चौथी शताब्दी तक ग्रौथ लोगों के पास बाद 
के जमाने के राजा के लिये, पूरी जाति के सैनिक मुखिया के लिये, एक 
विशेष शब्द हो गया था-[7700ै४5। बाइबिल के उलफिला के झनुवाद 
में झर्दाशीर श्रीर हेरोड को कभी 7205 नहीं कहां गया है, बल्कि !700973 
के माम से पुकारा गया है और सम्राट टाइवीस्यिस के साम्राज्य को 0४ 
नही, बल्कि [704]॥25575 कहा गया है। गौथिक “थियुडान्स”, मा, 
जैसा कि हम प्रायः गलत ढंग से उसका अनुवाद करते है, राजा 


थियुडैराइवस , थियोडोरिक , अर्थात्‌ डाईट्रिख-मे ये दोनों शब्द साथन्साथ 
चलते है। ( एंगेल्स का नोट ) 


पृद्ड 





ग्श् 
जिसमें ये क्यूरिया शरीर क़दीते पैदा हुए 4 ऋट मो ख्यात शर्म भी रब ट 


चारों श्रोर मौजूद भा। हादाद्धि लू 
जोकि स्वाभाविक रूप से विदृद्दिर 
हालांकि रेक्‍्स लोग घीरे-श्नीरे ऋत्दे ट्ः 
कर रहे ये, फिर भी इसमे दुदेद्वत हा प्शनिनिद लता बलिटकी हहल्‍प 
नहीं वदलता, झ्ौर मुख्य ऋट उड़ी ४: | 






बुद्धिवादी-व्यवहारवादी प्रयासों श्रौर वर्णनों ने इस ध्रंधकार को और भी 
घना कर दिया है, जिनकी कृतियां हमारी स्रोत-साम््री का काम देती है- 
निश्चित रूप से यह बताना असम्भव है कि पुरानी योत्न-व्यवस्था को जिए 
क्रान्ति ने नप्ट किया, वह कब, क्‍यों और कैसे हुई थी। इस सम्बंध 
में हम निश्चय के साथ केवल एक वात कह सकते है और वह गह कि 
इस क्राति की जड़ में प्लेवियनों श्लौर 7०एणॉ०७ का संघर्ष था। 

नये संविधान ने, जिसका निर्माता रेक्स सर्वियस दुल्लियस कहां जाता 
है और जो यूनानी नमूते के, विशेषकर सोलन के नमूने पर आधारित था, 
एक नयी जन-म्रझ्मा की स्थापता की , जिसमें भाग लेने या न लेने का अधिकार 
!०7५॥४४ और प्लेब्ियनों दोनो को बिना किसी भेदभाव के इस आधार पर 
होता था कि वे सैनिक सेवा प्रदान करते थे या नहीं । आबादी के पमशार 
पुरुषों को जो सैनिक सेवा प्रदान करने के तिये बाध्य थे, दौलत के भाधार 
पर छः वर्गों में बांट दिया गया था। पहले पांच क्यो के लिये स्यूबतम 
साम्पत्तिक अहता यह थी: पहला वर्ग-एक लाख एस्से; दूसरा वे -७४ 
हजार एस्से; तीसरा बर्गें-५० हृज्यर एस्से; चौथा वर्ग-२५ हार 
एस्से ; पांचवां वर्गं-११ हजार एस्से। दूयूरो दे ज्ञा मान्न के अनुसार मे 
क्रमशः लगभग १४,०००; १०,५००: ७,०००; ३,६०० श्रौर १,४७० मार्क 
के बराबर होते थे।7# छठा बर्ग सर्वहारा का था जिनके पाप्त इससे भी 
कम सम्पत्ति थी और जिन्हे न कर देना पड़ता था और न जिनके लिये 
सेना में काम करना आवश्यक था। नयी जवन्सभा मे, जिसे सैदुरियाप्रों 
की सभा (०078 टशाए29) कहते ये, नागरिक लोग सैनिकों की तरह सौ- 
सौ की दुकड़ियों (सेंटुरियाओं ) मे भाग तेवे थे श्रौर हर सेटुरिया का 
एक वोट होता था। पहला चगे ५० सेदुरियाएँ भेजता था, दूसरा वर्ग 
२२, तीसरा बंगे २०, चौथा वर्ग २२, पांचवां वर्गे ३०, श्रौर छठा वर्ग 
भी श्रीचित्य के ख़याल से १ सेंदुरिया भेजता था। इनके झलावा धुड़सवारो 
की १८ सैंदूस्याएं होती थी, जिनमें सबसे अधिक घनी लोग लिये जाते 
थे। कुल मिलाकर १६३ सेंटूरियायें होती थी। बहुमत श्राप्त करने के लिये 
६७ वोट ज़रूरी होते थे। मगर केवल घुड़सवारों श्रौर पहले बम को हो 
मिलाकर €८ वोट हो जाते थे और इस प्रकार नयी जन-सभा में उसका 
बहुमत था। जब उनमे मतभेद नहीं होता था, तव वे दूमरे वर्गों से पूछते 
तक नहीं थे और खुद फ़ैसला कर डालते ये जो वैध माना जाता था। 


जहर 


अब पुरानी क्यूरियाओं की सभा के सभी राजनीतिक अधिकार (कुछ 
नाम मात्र के भ्रधिकारों को छोड़कर ) सेटूरियाओं की इस नयी सभा को 
मिल गये। और तब, जैसा एथेस मे हुआ था, क्यूरियाओं और उनके श्रग, 
मोत्रों की हैसियत गिरकर महज लोगो की लिजी तथा धार्मिक संस्थाओं 
जैसी हो गयी भौर इस रूप मे वे बहुत दिन तक घिसटते हुए चलते रहे, 
हालाकि क्यूरियाओं की सभा” को लोग, जल्दी ही भूल गये। गोत्रो पर 
आधारित पुराने तीन कबीलो को भी राज्य से बहिप्कृत करने के लिये चार 
प्रादेशिक कब्वीलों की स्थापना की गयी, जिनमे से हर एक शहर के चौथाई 
हिस्से में रहता था श्रौर कुछेक राजनीतिक अधिकारों का उपभोग करता था । 

इस प्रकार रोम में भी, तथाकथित राजतंत्न के ख़त्म होने से पहले 
ही, व्यक्तिगत रक्‍त-सम्बन्धों पर आधारित पुरानी समाज-व्यवस्था नप्ट 
कर दी गयी और उसकी जगह पर प्रादेशिक विभाजन तथा धन-सम्पत्ति 
के भेदों पर ग्राधारित एक नयग्रे संविधान की, एक वास्तविक राज्य-संविधान 
की स्थापना की गयी। यहा सार्वजनिक सत्ता उन नागरिकों के हाथ में थी 
जिन पर सैनिक सेवा का दायित्व था और उसकी धार न केवल दासों के 
खिलाफ थी, वल्कि उस तथाकथित सर्वहारा के भी ख़िलाफ़ थी जो सैनिक 
सेवा से बहिप्कृत और शस्त्रधारण करने के भ्रधिकार से वंचित था। 

जव पग्रत्तिम रेवस , टारक्वीनियस सुपर्बेस को , जो सत्ता हडपकर सचमुच 
राजा वन बैठा था, निकाल बाहर किया गया श्रौर रेक्‍्स की जगह पर, 
समान अधिकार वाले दो सेनानायक ( कौंसिल ) नियुक्त किये गये ( इरोक्वा 
लोगो में भी यही चलन था ), तब नये संविधान का और झागे विकास 
ही किया गया था। राज्य के पदो तथा राज्य की भूमि के बंटवारे को लेकर 
चलनेवाले पेद्रीशियनो भौर प्लेवियनों के समस्त संघर्ष समेत रोमन गणराज्य 
का पूरा इतिहास-चक्र इसी संविधान की परिधि के भीतर चलता रहा। 
इसी परिधि के भीतर कुलीन अभिजात वर्ग अन्तिम रूप से उन बड़ेन्वडे 
भूमि और धन पतियों के वर्ग मे घुल-मिल गया, उिन्‍्होंने धीरे-धीरे किसानों 
की, जिन्हें सैनिक सेवा ने बरबाद कर दिया था, सारो ज़मीन हड़प ली 
श्औौर इस तरह हासिल हुई विशाल नयी ज्मीनों पर उन्होंने दासों से खेती 
करानों शुरू किया, इटली को बीरान कर दिया और इस तरह ने कैवल 
सप्लाटो के शासन के लिये, वलक्कि उनके बाद आनेवाले जर्मन बर्वरों के 
लिये भी रास्ता खोल दिया॥। 


ही 


छ 
केल्ट तथा जर्मन लोगों में गोत्र 


आज भी विभिन्‍न जांगल तथा बबर जन-जातियों में गोत्-ब्यवस्था 
की जो संस्थायें कमोबेश शद्ध रूप मे पायी जाती है, या एशिया की सम 
जातियों के प्राचीन इतिहाप्त मे ऐसी संस्थाओं के जो चिह्न मिलते है, उनकी 
हम यहा स्थानाभाव के कारण चर्चा नहीं कर सकते। ये संस्थायें या उनके 
चिह्न सभी जगह मिलते है। कुछ उदाहरण देना काफ़ी होगा। जिस समय 
गोत्र को पहचाना तक नहीं गया था, उसी समय उस आदमी ने, जिसने 
ग्रोत्न को गलत ढंग से समझने की सबसे झधिक कोशिश की है, गोत्न की 
झोर इंगित किया था और मोटे तौर पर उसका सही-सही वर्णन किया था। 
हमारा मतलब मैक-लेनन से है, जिन्होंने कि काल्मीक , चेरकेसियन और नैनेत्स 
(5970]2५९॥)* में , और वारली , मगर तथा मणीपुरी नाम की तीन भारतीय 
जातियों में गीत्न-व्यवस्था के पाये जाने के बारे में लिखा था।?* हाल में 
सक्यिम कोवालेब्स्की ने इस व्यकस्था का वर्णन किया है, जो उन्‍हें पशाव, 
खेवसूर , स्वान तथा काकेशिया के भ्रन्य कबीलों में मिली है।??” हम यहां 
पर केल्द तथा जर्मन लोगों में योत्र-व्यवस्था के भस्तित्व के विपय में कुछ 
संक्षिप्त टिप्पणियों तक ही झपने को सीमित रखेंगे। 

प्राचीनतम केल्ट काबूनों मे, जो भाज भो मिलते है, हम गोत्-व्यवस्था 
को झभी भी जीता-जागता पाते हैं। भायरनंड में जहां अंग्रेजों ने जबरईस्ती 
इस व्यवस्था को नष्ट कर डाला है, वह झ्लाज भी, कम से कम गरहजभावी 
रूप से लोक-मानस में जीवित है। स्काटलैड में वह पिछली शताब्दी के 


* सुदूर उत्तर में रहनेवाली नेनेत्स जाति का पुराना नाम ॥«सं० 
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मध्य तक पूरे ज़ोर पर थी, और वहां भी उसे अंग्रेजों के हथियार, क़ानून 
और झदालत ही धराशायी कर सके। 
वेल्स के पुराने क़ानून, जो अंग्रेजों द्वारा वेल्स की विजय?” के कई 
सदी पहले, ग्यारहवीं सदी के वाद के लिखे हुए नहीं है, यह बताते हैँ 
कि तब भी कही-कही पूरे गांव के गांव सामदायिक खेती करते थे, हालांकि 
ऐसी खेती अपवाद और एक पुरानी आम श्रथा के अवशेष के रूप में ही 
होती थी। हर परिवार के पास पांच एकड़ जमीन खद जोतने-वोने के लिये 
होती थी और एक और खेत अन्य परिवारों के साथ मिलकर जोतने के 
लिये होता था, जिसकी उपज सब में बंद जाती थी। आयरलैंड औ्रोर 
स्काटलैड के इनसे मिलते-जुलते उदाहरणों के श्राधार पर यदि वेल्स के 
इस ग्राव-समदायों का मूल्याकन किया जाये तो इस वात में तनिक भी मन्देह 
नही रह जाता कि वे वास्तव में या तो गोत्न है या गोत्ों को उपरझायाएं, 
हालाकि सम्भव है कि वेल्स के कानूनी की फिर से खोज करने पर, जो 
मैं इस बक़्त समय की कमी के कारण नहीं कर मग्रझठा (मेटी ठिप्प- 
णियां १८६६६ की है!" ), इसकी प्रत्यक्ष पुष्टि न हो। परन्तु वैज्ल और 
आयरलैंड की सामग्री से जिस वात का प्रत्मञ्ष प्रदाय झिल जाता है, 
वह यह है कि ग्यारहवी सदी तक कैल्ट लोगों में बुस्न्यखवितट के स्थान 
पर एकनिष्ठ विवाह पूरी तौर पर कायम नहीं हुआ का। देल्स में विवाह: 
सम्बन्ध तभी अदूट माना जाता था जब विवाद हुए झाद वर्ष परे द्वो जायें, 
या गो कहें कि सात वर्ष तक विवाह को हि की सम कीटिय देकर भंग 
किया जा सकता था। सात वर्ष पुरे ढ्ीने में बदि अंक दीन रातों की 
कमी होती तो भी विवाहित जोड़ा अलय हो सठा था) ऐसा होने पर 
जोड़े की सम्पत्ति दोनों के बीच दंट आठ थी; स्क साली सम्पत्ति के दी 
हिस्से करती थी, पुरुष एक हिस्ता बुत लेद्ा था। सती बॉटले के दुछ 
बहुत ही श्रजीव नियम यथे। यदि पुल्प दिकड़ को भंग्र करता थ्रा ठो छह 
स्त्री का दहेज और कुछ अन्य कर कपल छूर देसी पड़ती गीं। यदि तन 
विच्छेद चाहती थी तो उठे इन ललिता था। बच्ची में मे 
मिलते रे एक - माता दच्छ-म्क्र इय म्रिदठा था। यदि 
के बाद फिर विवाह कत्तो बहस बढ़ना 
के लिये पहुंच जाता था, ले सकी ओ, भवे की बढ़ बनने हों आप 
शब्पा पर एक पैर रद चुझ हो चीटठ आठ पटठा सा । पर्च न. 
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उशप सात साथ तक साथ रह चुके होते थे, तो उन्हें विवाह की रस्म पूरी 
हुए बिना भी पति-पत्नी समझा जाता था। विवाह के पहले लड़कियों के 
कौमार्य बनाये रखने के बारे मे कोई ख़ास सख्ती नहीं वरती जाती थी, 
और न इसकी माग की जाती थी। इस मामले से सम्बन्ध रखनेवाते नियम 
बहुत्त ही हल्के ढंग के हैं भौर पूजीवादी नैतिकता के विपरीत है। यदि कोई 
स्त्री व्यभिचार करती थी वो उसके पति को उसे पीटने का हक़ होता था। 
जिन तीन सूरतों में पत्नी को पीटने पर भी पति दंड का भागी नहीं समझा 
होता था, उनमे से एक यह थो। परन्तु पत्नी को पीटने के बाद पत्ति और 
किसी तरह की क्षतिपूर्ति की माय नहीं कर सकता था, क्योकि 


0६ अपराध का या तो श्रायश्चित्त हो सकता है, या उप्तका 
बदला लिया जा सकता है , पर दोनों चीयें एकसाथ नहीं हो सकती। ४ 


जिन कारणों से स्त्री बंटवारे में अपने अधिकारों को अन्लुण्ण रखती 
हुईं पुरुष को तलाक दे सकती थी वे अत्यन्त भिन्‍न अकार के होते थे- 
पुरुष के मुह से बदबू आना भी तलाक देने के लिये पर्याप्त कारण समझा 
जाता था। कानून में मुआवज़े की उस रकम का महत्त्वपूर्ण स्थाव था जो 
पहली रात के हक के लिये कबीले के मुखिया या राजा को देनी पड़ती 
थी (इस हक को 809 एशथ! कहते थे, जिससे मध्ययुगीन शब्द शआशीश8 
और फ्रासीसी शब्द गरआ0४९(८ निकले हैं )। स्त्रियों को जन-सभाझों में 
बोट देने का अधिकार था। इस सब के साथ-साथ यदि हम' इन बाती पर 
भी विचार करे कि आयरलैंड में भी इसी प्रकार की हालत पायी जाती 
थी; वहा भी अस्थायी विवाहों का चलव था और तलाक के समय स्त्री 
को सुनिश्वित विशेषाधिकार तया विशेष सुविधाएं मिलती थी, यहां तक 
कि उसे घरेलू काम का भी मुआवजा मिलता था; प्रन्य पतियों के साथ 
एक “बड़ी पत्नी ” भी होती थी झौर किसी मृत व्यक्ति की सम्पत्ति बादने 
के समय उसकी वैध तथा पशर्वध सम्तानों में कोई भेद नहीं क्रिया जाता 
था,-यदि हम इन तमाम बातों को ध्यान में रखें तो हमारे सामने युग्म- 
विवाह का एक ऐसा चित्र उपस्थित होता है जिसकी तुलना में उत्तरी भमरीका 
में प्रचलित विवाह पद्धति कठोर मालूम पड़ती है। परन्तु सीजर के समय 
जो जाति यूय-विवाह की भधवस्या में रहती थी, वह यदि ग्यारहवी सदी मे 
मुग्म-विवाह की पध्वस्था में हो तो यह कोई प्रारबर्य की बात नहीं है। 


बूछ० 


आयरलैंड के गोत्र (उसे वे 5९9/ कहते थे और क़बीले को टॉंग्रा 
कहते थे ) के अस्तित्व का प्रमाण और उसका वर्णन केवल कानून की प्राचीन 
पुस्तकों मे ही नहीं मिलता है, वल्कि सत्हवी सदी के उन अंग्रेज न्‍्याय- 
शास्त्रियों की रचनाओं में भी मिलता है जो आयरलैंड कौ कवायली जमीनों 
को इंगनैंड के राजा की जमीनो में बदल डालने के लिये आयरलंड भेजे 
गये थे। उसके पहले जमीन कवीले या गोत्र की सम्मिलित सम्पत्ति होती 
थी, सिवाय उस जमीन के जिसे मुखियाओं ने अपना निजी इलाका बना 
लिया था। जब भोत्र का कोई सदस्य मर जाता था और इसलिये जब कोई 
परिवार भंग हो जाता था, तब भोत्न का मुखिया ( अंग्रेज़ न्‍्यायशास्त्री उसे 
८४] ९०ट्टाका०गं$ कहते थे) गोत्त की सारी जमीन को बाकी परिवारों के 
बीच नये सिरे से बाठ देता था। यह विभाजन मोटे तौर पर उन्हीं नियमों के 
अनुसार होता रहा होगा जो जमंनी भें पाये जाते ये। भागरलैड़ में आज 
भी ऐसे कुछ गांव मिल जाते है जिनमे लोगो का जमीनों पर अधिकार 
मिला-जुला कब्जा होता है। इसे 7086 प्रथा कहते है। चालीस या पचास 
साल पहले ऐसे गांवों को संख्या बहुत बड़ी थी। जो जमीन कभी गोत्न की 
सामूहिक सम्पत्ति थी, पर जिसे अंग्रेज विजेताओं ने हडप लिया था, उस 
पर खेती करनेवाला हर काश्तकार, जो अब व्यक्तिगत रूप से खेती करता 
है, अपने खेत के लिये लगान देता है। परन्तु इसके बावजूद गाव की समस्त 
कृषिय्रोग्य भूमि और चरागाहो को इकट्ठा कर लिया जाता है और फिर 
ज़मीन के उपजाऊपन तथा स्थिति का ख़्याल रखते हुए उन्हें पट्टियों में, 
या जैसा कि वे मोजेल प्रदेश मे कहलाती है, 0९५॥॥8 भें बाट लेते है, 
झौर गांव के हर किसान को हर 06७था॥ में हिस्सा मिलता है। खादर 
भूमि और चराग्राह का इस्तेमाल सम्मिलित रूप से होता है। सिर्फ पचास 
साल पहले की वात है कि समय-समय पर, कभी-कभी हर साल, गांव की 
जमीन का नये सिरे से बंटवारा हो जाता था। ऐसे किसी प्रथा 7028 
वाले गांव का नव॒शा देखिये तो आपको लग्गेगा कि मोझेल प्रदेश मा होखवाहड 
में खेतिहर परिवारों के किसी जमंद्र समुदाय (5९7रठ/श$४६८०॥४) का नक्शा देख 
रहे है। गांवों में पाये जानेवाले 8८!४णाडई (दलों ) के रूप में भी गोद्न 
जीवित हैँ। कभी-कभी झायरलैड के किसान ऐसे दल बनाते पाये जाते हैँ 
जो बिलकुल बेतुके और अर्थंशूल्य भेदों पर आधारित मालूम पड़ते हैं ग्रौर 
अंग्रेजों की बिलकुल समझ में नहीं झाते। इन दलों का इसके सिवा और 


प्जव 


कोई उद्देश्य नहीं मालूम पड़ता कि वे एक दूसरे की भरपूर मरम्मत के 
के लोकप्रिय खेल के लिये जमा हो। वास्तव में इन दलो द्वारा, उन गोहो 
को कृत्रिम रूप से पुनरुज्जीवित, थाद के काल में प्रतिस्थापित किया गया 
है जो श्रव नप्ट हो चुके हैं; वे अपने विशिष्ट ढंग से वंशगत ग्ोत्र-चेतना 
के मैरन्तर्य को प्रकट करते हैं। श्रसंगवश यह भी कह दें कि कुछ स्थानों मे 
एक गोत्र के सदस्य भाज भी लगभग उसी इलाकी में रहते पाये जाते हैं 
जो उनके ग्रोत्र का पुराना इलाक़ा था। उदाहरण के लिये, इस सदी के 
चौथे दशक में मोनाधन हलके के अधिकतर निवासियों मे केवल चार 
पारिवारिक नाम पाये जाते थे। मतलव यह कि इस हलके के तमाम लोग 
चार गयोत्रों या कबीलों के वंशज थे।* 


* आयरलैंड में मेने कुछ दिन विताये?* तो एक बार फिर मुझे इस 
वात का अ्रहसास हुआ कि इस मुल्क की देहाती झावादी के मन में आज 
भी किस हद तक गोत्न युग की धारणाएं जीवित हैं। जमीदार को, जिससे 
लगाने पर जमीन लेकर किसान खेती करता है, वह प्रभी भी एक प्रकार 
का क़बायली मुखिया समझता है जो सब के हित में खेती की देखभाल 
करता है, जिसे किसानों से लगाने के रूप मे बिराज पाने का अधिकार 
है, पर साथ ही जिसका यह कर्तव्य भी है कि जरूरत पड़ने पर किसानों 
की मदद करे। इसी तरह, हर खुशहाल शभ्रादमी का यह फर्जें समझा 
जाता है कि जब भी उसके गरीब पड़ोसी मुसीबत में हीं, तो वह उनकी 
मदद करे। यह मदद खेरात नहीं है। कबीले के' गरीब सदस्य को कबीले 
के धनी सदस्य था कबीले के मुखिया से यह मदद पाने का हक है। इसी 
कारण भ्र्थशास्त्री तथा न्यायशास्त्री श्रक्सर यह शिकायत करते नज़र श्राते 
हैं कि आयरलैंड के किसानों के दिमाग में पूजीवादी सम्पत्ति के प्राधुनिक 
विचार को वैठाना श्रसम्भव है। झायरलैड के निवासी यह रमझने में विलकुल 
असमर्थ है कि कोई ऐसी सम्पत्ति भी हो सकती है जिसके कैवल अधिकार 
होते है झौर कर्व्य नहीं होते। कोई श्राश्चर्य नहीं कि ग्रोत्र-समाज के ऐसे 
भोले विचारों को लिये हुए ग्ायरलैंड के लोग जब श्रचानक इंगलैंड या 
अमरीका के बड़े शहरों में ऐसी आवादी के बीच पहुंच जाते हैं जिसके नैतिक 
तथा कानूनी मानदंड बिलकुल भिन्‍न ढंग के होते हैँ, तब नैतिकता तथा 
न्याय दोनो के बारे में उनके विचार गड़बड़ घोटाले में पड़ जाते हैं, वे 
संतुलन यो बैठते हैं श्रौर श्रक्सर उनकी पूरी की प्रूरी जमातों का नैतिक 
पतन हो जाता है। ( १८४६१ के चौथे संल्करण में एंगेल्स का मोठ ) 
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स्काटलैंड में गोत-व्यवस्था का पतन १७४५ के विद्रोह के दमन से आरंभ 
हुआ है।7/ इस व्यवस्था में स्काटर्लेंड का कबीला कौनसी कड़ी था, अभी 
इसकी सोज होना बाकी है; परन्तु वह इस व्यवस्था की एक कड़ी था, 
इसमें कोई सन्देह नहीं है। स्काटलेड की पहाड़ियों में यह क़बीला क्‍या 
चीज थी, यह वाल्टर स्काठ के उपन्यासों को पढ़कर हमारी आंखों के सामने 
सजीव हो उठता है। मौर्गन के शब्दों मे यह 


“संगठन और भावना की दष्टि से गोक्-व्यवस्था का एक बहुत 
अच्छा उदाहरण है और इस बात का एक असाधारण प्रमाण है कि 
ग़ोत्न-जीवत का अपने सदस्यों पर कितना अधिक ज़ोर होता था... 
उनके कुलवैर और उनकी रक्त-श्रतिशोध की प्रथा, प्रत्येक गोत्र का 
स्थान विशेष मे निवास, जमीनों की संयकत रूप से जोताई-बोआई , 
कवीले के सदस्यों में मुखिया के प्रति और एक दूसरे के प्रति बफा- 
दारी की भावना->इन संब में हमे गोत्न को सामान्य और स्थायी 
विशेषताओं का दर्शन होता है... वश पुरुष से चलता था। यानी, 
केवल प्रुरषों के बच्चे कबीले के सदस्य माने जाते थे और स्त्रियों के 
बच्चे अपने-अपने पिताशों के कबीले के सदस्य होते थे। / ए४ः 


पिकक्‍ता नामक राज-परिवार इस बात का प्रमाण है कि स्काटलैड में 
पहले मातृ-सत्ता काम्मम थीं। बेडे के शअ्रतुसार इस राज-परिवार में 
उत्तराधिकार मातृ-परम्परा द्वारा प्राप्त होता था।7* यहा तक कि स्काट 
और साथ ही वेल्स लोगो मे भी इस बात का एक प्रमाण मिलता है कि 
उनमें कभी पुनातुआन परिवार का चलन था। हमारा मतलब इस बात 
से है कि मध्य युग तक उनमे पहली रात के अधिकार की प्रथा पायी जाती 
थी, अर्थात्‌ कबीले का मुखिया या राजा, पहले के सामूहिक पतियों के 
अन्तिम भ्रतिनिधि के रूप मे, हर नव वधू के साथ पहली रात बिताने का 
दावा कर सकता था और केवल निष्क्रय-धन देकर ही नव दम्पत्ति' को इससे 
छुटकारा मिलता था। 


के के के 


यह बात निर्विवाद रूप से सच है कि जातियों के प्रव्रजन के समय 
तक जन लोग गोत्ों मैं संगठित थे। हमारे यूग (ईसा ) के कुछ सौ साल 
पहले ही मे लोग डेन्यूब, राइन, विस्चुला नदियों ओर उत्तरी सागसो के... 
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बीच के इलाकों में झ्राकर बसे होगे। सिम्बरी झौर दूयूटन लोग उस समय 
तक भी पूरे वेग से प्रग्नजन कर रहे थे भौर सुएवी लोग सीज़र के सम 
तक कही टिक्कर नहीं रहते थे। सीजर ने साफ-साफ़ कहा है कि ये तोग 
गोत्ों प्रौर सम्बन्धियों (०॥॥9॥5 ९०(7900075070) 7“ के अनुसार बसे पे ; 
भौर जब जुलिया गोत्र (8०॥5 ४0१४) के किसी भी रोमन के मुंह से 8था।॥0 
शब्द निकलता है तो उसका एक निश्चित अर्थ होता है, जिसको किसी ते 
त्तोडा-मरोड़ा नहीं जा सकता। यह बात सभी जर्नो के लिये सच है। 
यहा तक कि जीते हुए रोमन प्रातों मे भी जर्मन लोग गोत्नों के अनुसा' 
ही बसे थे। “एलामान्नी कानून” से यह बात सिद्ध होती है कि डेन्यूब नदी 
के दक्षिण के जीते हुए प्रदेश मे लोग गोत्रो (ह७९४०४:2९) के अनुसार जाकर 
बसे । 727 00९2 09 शब्द का प्रयोग यहा ठीक उसी अर्थ में हुआ्ना है जिम 
श्र्थ में बाद में “मार्क ” या [008श055श75वीर्क्षी (ग्राम समुदाय) शब्दों का 
प्रयोग हुआ । हाल में कोवालेब्स्की ने यह मत प्रयट किया था कि ये 8श69/0896 
बड़े-बड़े कुटुम्ब-समुदाय थे , जिनमे जमीन बेटी हुई थी और जिनसे वाद मे चलकर 
ग्राम-समुदाय बन गये ।२४४ ७ के बारे में भी यही बात सच हो सकती 
है। बरग्राडी और लंगोवार्ड लोग-पहला एक गोथ क़वीला है और दूसरा 
हर्मीनोनी या उत्तरी जर्मन क़बीला-थदि ठीक उसी चीज़ के लिये नहीं, 
तो लगभग उसी चीज़ के लिये इस 78 शब्द का प्रयोग करते थे, जिंसके 
लिये 'एलामान्नी कानून” में 07८४0ह8 शब्द का प्रयोग किया गया है। 
यह चीज़ वास्तव में गोत्र थी अथवा कुटुम्ब-समुदाय यह निश्चय करने के 


लिये अभी भर खोज होना झावश्यक है। 
भाषा-सम्बन्धी सामग्री से यह वात एकदम साफ नहीं होती कि सभी 


जमेन गोत के लिये एक ही नाम का प्रयोग करते थे या नहीं, और यदि 
करते थे तो वह नाम वया था। शब्दरचनाशास्त्र के अनुसार, यूनानी 8005 
और लैटिन 8005, ग्रौथ भाषा के |एां तथा मध्योत्तर जर्मन भाषा के 
[धाता6 के समान हैं, और इन सब शब्दों का एक ही भ्र्थ में प्रयोग होता 
है। और यह बात कि यूनानी भाषा का &/»7९, स्‍लाव शब्द ट०)8, 
गौथ शब्द धुशं॥0 और प्राचीन नोसे भाषा के ०णा७, £0॥8 - “स्त्री ” 
के ये विभिन्‍न पर्याय सब एक ही घातु से मिकले है, मातृसत्ता-कात की 
और इंगित करती है। जैसा ऊपर कहा जा चुका है कि लँगोबार्ड तथा 
बरगाडी लोगों में थि७ माम पाया जाता है, जो प्रिम के अनुसार कल्पित 


पृछड 


| 
| 


धातु वींक््षा-जन्म देता-से निकला है। मेरे विचार से हमें इस शब्द 
का मूल शिवा धातु मानना चाहिये, जिसका अर्थ है विचरना या भ्रत्रजन 
करना।* तब शि9 का मतलब होगा प्रब्रजन करनेवाते दल का एक 
सुनिश्चित भाग। यह कहने की झावश्यकता नहीं कि इसमें सरे-सम्बन्धी 
लोग होते थे। पहले पूर्व की ओर, फिर पश्चिम की ओर कई सदियों तक 
घूमते रहने के दौरान यह नाम धीरे-धीरे स्वयं गोत्-समुदाय के साथ जुड़ 
गया। इसके झलावा ग्रौथ शब्द 30], एग्लो-सैक्सन शब्द $४, प्राचीन 
उत्तर जमेन भाषा के 3999, आंएए4 - रत-सम्बन्धी जन** शब्द से निकले 
है। प्राचीन नोर्स केवल बहुवचन-ओऑ]9, अर्थात्‌ सम्बन्धीगण है; 
एकवचन 5 एक देवी का नाम है। अभ्रत में एक और शब्द है, जो 
“हिल्डेब्राड के गीत '!** मे उस स्थल में मिलता है, जहा हिल्डेब्राड हाडुब्राड 
से पूछता है: 


“जाति के पुरुषों में तेरा पिता कौन है... श्र्थात्‌ तेरा वंश 
कौनसा है?” (९१७४० #06॥#7९5 ८४१६४०७/८5 0४ 599). 


यदि गोत्न के लिये सभी जर्मन एक नाम का प्रयोग करते थे तो बहुत 
सम्भव है कि यह नाम गौथिक भाषा का 007 हो, क्योकि से सिर्फ गौथ 
से मिलती-जुलती दूसरी भाषाओ्रों मे इसी शब्द का प्रयोग मिलता है, बल्कि 
#प्रधा8- राजा - शब्द भी, जिसका आरम्भ में श्रर्थ मोत्र या कबीले का 
मुखिया था, इसी शब्द से निकला है। 30]4 - रकत-सम्बन्धीगण - शब्द 
ध्यान देने के योग्य नहीं मालूम पड़ता , कम से कम प्राचीन नोसे में आशधिः 
का अर्थ केवल रकक्‍त-सम्बन्धी ही नहीं होता है, वल्कि विवाह से सम्बन्धित 
लोग भी इस शब्द के अन्तगंत आते हैँ। अर्थात्‌ उसके अंतर्गत कम से कम 
दो ग्रोन्नों के सदस्य आते है. और इस प्रकार आर शब्द का गोत्र के लिये 
प्रयोग नहीं हो सकता था। 

मैविसकोवासियो तथा यूनानियों की तरह जर्मनो में भी, धुड़सवार 
दस्ते तथा पैदल सिपाहियों के शंकु सदृश दस्ते गोत्नो के अनुसार समूहो भे 
बंटकर व्यूह-रचना करते थे। जब टेसिटस परिवारों और सम्बन्धियों की 





+ जर्मन भाषा में शिाक्षा।-सं० 
** जमंन भाषा में आफ -सं० 


पृछ७र 


बात करते है ४? तो वह इस ग्रस्पप्ट शब्द का प्रयोग इसलिये करते है कि रोम 
में उस समय गोत्र एक जीवित संस्था नहीं रह गया था। 

टेसिढ्स का वह अ्रंश निर्णायक महत्त्व रखता है जिसमें उसने लिखा 
है: मामा अपने भाजें को अपना पुत्र समझता है; कुछ लोगों की तो यह 
तक राय है कि मामा और भांजे का रक्‍तन्सम्बन्ध पिता और पुत्र के 
सम्बन्ध से अधिक पवित्न और घनिष्ठ है; और चुनांचे जब श्रोल की मा 
की जाती है तब जिस आदमी को इस तरह बंधन में बाघना उद्देश्य होता 
है, उसके सगे बेटे से उसके भांजे को अधिक ज़्यादा अच्छा बन्धक समझा 
जाता है। यह प्रथा मातृ-सत्ता का, और इसलिये प्रारम्भिक गोत्र का एक 
जीवित अवशेप है; और उसका जर्मनों की खास विशेषता के रूप में बर्णेन 
किया गया है।* यदि ऐसे किसी गोत्र का कोई सदस्य अपने किसी वादे 
की जमानत के रूप मे अपने सगे बेटे को दे देता था और फिर वचन पूरा 
नहीं करता था तथा बेटे को उसका दंड भुगतना पड़ता था, तो यह केवल 
उसके पिता का मामला समझा जाता था। परन्तु यदि किसी श्रादमी के 
भाजे की कुरबानी हो जाती थी तो वह गोत्र के भ्रति पवित्त नियमों की 
अवहेलना मानी जाती थी। निकटतम सकुल्य का कत्तंव्य था कि वह लड़के 





* मामा और भांजे के नाते की विशेष घनिष्ठता, जो बहुत-सी जातियों 
में मातृ-सत्ता के एक ग्रवशेष के रूप में पायी जाती है, यूनानियों में केवल 
वीर-काल की पुराण-कथाञ्रों मे पायी जाती थी। डियोडोरस के खंड ४, 
अध्याय ३४ में मीलियागरेर अपनी मा झाल्थिया के भाइयो, थेस्टियस के 
पुन्नों को मार डालता है। आाल्यिया इन हत्याओं को इतना घृणित रामझती 
है कि हत्या करनेवाले को, जी खुद उसका पुत्र है, शाप दे डालती है 
और प्रार्यना करती है कि उसकी मृत्यु हो जाये। लिखा है कि “देवताग्ों 
ने उमपकी प्रार्थना सुत ली श्रौर मीलियागेर के जीवन का भ्रन्त कर दिया ”। 
इसी लेखक के झनुसार (खंड ४, भ्रध्याय ४४) जब हेखलीज़ के नेतृत्व 
में भ्रमॉनाटस स्परेंसिया में उतरे तो उन्होंने पाया कि फिनियस अपनी दूसरी 
पत्नी के कहने में श्राकर झपनी पहली परित्यक्त पत्नी, बोरियेड क्लियो- 
दैदूर से उत्पन्न दो पुत्रो के साथ लज्जाजनक रूप से दुर्व्यवहार कर रहा 
है। परन्तु प्रगोनाटसो में भी कुछ बोरियेड बंश के लोग, याती विलयोषेट्रा 
के भाई थे शोर जो इस प्रकार दुव्यंवहारग्रस्त लड़की के मामा थे। मामाप्रो 
ने तुरन्त भपने भाजों की मदद की, उन्हें मुक्त कर दिया भौर उनको 
कैद में रखनेवाले पहरेदारों को मार डाला॥!” ( एंग्रेह्स का मोड ) 
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या युवक की रक्षा करता, परन्तु वही उसकी मृत्यु के लिए उत्तरदायी हुआ। 
उसे चाहिए था कि या तो जमानत में लड़के को न देता, या अपना वचन 
पूरा करता। यदि जर्मनों में ग्रोत्र-संघटत का कोई और चिह्न न भी मिलता , 
तो केवल यह अंश ही उसका पर्याप्त प्रमाण था। 

इससे भी अधिक निर्णायक एक पुराने नोसे गीत का वह झश है जिसमे 
देवताओं के युग की ग्रोधूलि-वेला और महाप्रलय «४०॥७७७७१४ का वर्णन 
है। यह अंश अधिक निर्णायक है क्योकि यह उपरोक्त अभ्रंश से ८०० साल 
बाद की चीज़ है। इस अंश में, जिसे “दिव्य-दर्शिणी की भविष्यवाणी 
कहा गया है, और जिसमे , जैसा कि बैग और बुग्गे/!5 ने सिद्ध कर दिया 
है, ईसाई धर्म के भी कुछ तत्त्व मिले हुए है, वताया ग्रया है कि प्रलय 
के पहले सर्वव्यापी अनाचार और अ्रष्टाचार का एक युग आ्राता है, जिसका 
वर्णन इन शब्दों मे किया गया है: 


छि०९वाए धारा. >श]4७४ 0. थी. ऊग्ापा एथ०0॥88४४$ 
पाए 585॥॥॥247_) आतप्या शू)8. 


“भाई भाई से युद्ध करेगा, भाई भाई का सिर काटेगा भौर 
बहनों की सन्‍्तान रक्‍्त-सम्बन्ध के नाते को तोड़ डालेगी।” 


$9शाध्राह/ शब्द मां की बहन के बेटे के लिये प्रयुक्त हुआ है। कवि 
की दृष्टि में मौसेरे भाइयों के रक्त-सम्बन्ध को तिलाजलि देना भ्रातृवध के 
अपराध की चरम सीमा है। यानी चरम सीमा 3) 0782 शब्द पर पहुचने 
पर आती है, जो माता के पक्ष के रक्त-सम्बन्ध पर ज़ोर देता है! यदि 
इस शब्द की जगह पर 5५अता4+०7 - यानी भाई व वहन की सनन्‍्तान, या 
$99व8-5॥॥7 - यानी भाई व बहने के बेटे शब्द का प्रयोग किया जाता, 
तो पहली पंक्ति की तुलना मे दूसरी पंक्ति मे वात का छोर बढ़ने के बजाय 
उल्ठा घट जाता। इस प्रकार, वाइकिगों के काल में भी , जबकि ५6प598 
की रचना हुई थी, सरुकैडिनेबिया में मातृ-सत्ता, की स्मृति एकदम नप्द 
नहीं हुई थी 

परन्तु टेसिदस के समय में, कम से कम जर्मनों में जिनसे बह भ्रधिक 
परिचित था, भातृ-सत्ता की जगह पितृ-सत्ता क़रायम हो गयी थी; बच्चे 
अपने पिता के उत्तराधिकारी होते थे भोर उसके बच्चों के प्रभाव में भाई 
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तथा चाचा और मामा उत्तराधिकारी होते थे। मामा को भी उत्तराधिकार 
देना उपरोक्त भ्रथा से सम्बन्ध रखता है और सिद्ध करता है कि उस समय 
जर्मनो में पिवृ-सत्ता कितदी नगरी चीज़ थी। मध्य युग के उत्तर काल मे 
भी हमें मातृ-सत्ता के चिह्न मिलते है। इस काल मे, विशेषकर भूदासों में, 
किसी का पिता कौन है, इसका पूर्ण मिश्वय न होता था; और इसलिये 
जब कोई सामन्त किसी भागे हुए भूदास को किसी शहर से वापस मंगवाता 
चाहता था तो उदाहरणार्थ आत्सवर्ग, बाजल और कैसरस्लोटने में उसके 
लिये हुरूरी होता था कि वह भदास की केवल माता के पक्ष के छः 
निकटतम रक्त-सम्बन्धियो के शपथ-पत्रों द्वारा यह प्रमाणित करे कि वह 
उसका भूदास था। (मारेर, “नागरिक विधान, खंड १, पृष्ठ ३८१7४) 
भातृ-सत्ता का एक और अवशेष था, जो उस समय तक लुप्त होते 
लगा था झौर जो रोमवासियों के दृष्टिकोण से समझ मे न श्रानेवाली बात 
थी। वह यह कि जर्मन लोग नारी जाति का बड़ा आदर करते थे। जमेनों 
से यदि किसी क़रार को पूरा कराना होता था ती उसका सबसे झन्छा 
तरीक़ा यह समझा जावा था कि उनके कुलीन परिवारों की लड़कियों को 
श्रील चना लिया जाये। युद्ध के समथ जर्मनो की हिम्मत सबसे ज़्यादा इस 
हौलताक खयाल से बढ़तो थी कि यदि उनकी हार हो गयी तो दुश्मन उनकी 
बहु-बेटियो को पकड़ ले जायेंगे और अपनी दासियां बना लेगे। जर्मन लोग 
नारी को पवित्र मानते थे और समझते थे कि वह झनागतदर्शिका होती 
है। चुनाचे वे सबसे महत्त्वप्र्ण मामलों में स्त्रियों की सलाह पर कान देते 
थे। ब्रवटेरिया क़बीले कौ लिप्पे भदी के किनारे रहनेवाली पुजारिन, वेलेडा , 
बटाविया के उस पूरे विद्रोह की प्रेरक शक्ति थी, जिसके द्वारा जमेनों भोर 
बेल्जियनों ते सिविलिस के नेतृत्व में गाल प्रदेश में रोमन शासन की भीव 
हिला दी थी।१४ मालूम पड़ता है कि घर के पक्‍्न्‍न्दर तारियों का एकच्छत् 
राज था। टेसिट्स कहता है कि झौरतो को, बथूढो भौर बच्चो के साथ 
सारा काम करना पड़ता था, क्योकि मर्द शिकार करने जाते थे, शराब 
पीते थे और प्रावारगर्दों करते थे। परन्तु वह यह नदी बताता कि स्रेत 
पैन जोतता था भोद घूकि उसने साफ-साफ़ कहा हैं कि दासों को केवल 
कर देता पड़ता था भौर उनसे बेगार नहीं लिया जाता था, इसलिये मालूम 
पड़ता है कि खेती का जो थोड़ाब्यहुत काम होता था, उसे मर्द लोगों की 


बहुसंब्या ही करती थी। 
वृछ्८द न हिल 


जैसा कि ऊपर कहा जा चुका है, विवाह का रूप युग्म-यरिवार का 
था जो धीरे-घोरे एकम्रिप्ठ विवाह में बदलता जा रहा था। अभी एकनिष्ठता 
का सख्ती के साथ पालन नहीं किया जाता था क्योकि विशिष्ट वर्ग के 
लोगों को कई पत्नियां रखने की इजाज़त थी। केल्ट लोगो के विपरीत 
जमंन लोग मोटे तौर पर इस बात पर सख्ती के साथ ज़ोर देते थे कि 
तड़कियों का कौमा्ें नप्द न हो। टेसिटस इस बात का बड़े उत्साह के साथ 
ज़िक करता है कि जर्मनों मे विवाह का बंधन भदूट समझा जाता था। 
वह बताता है कि तलाक़ की इजाजत केवल उसी सूरत में मिलती थी जब 
स्त्री ने पर-पुरुष के साथ व्यभिचार किया हो। परन्तु टेसिटस की रिपोर्ट 
में अनेक कमियां है श्रीर इसके अलावा यह बात भी है कि सदाचार का 
उदाहरण सामने रखकर वह दुराचारी रोमवासियों को नैतिकता का पाठ 
पढ़ाने की ज़रूरत से ज्यादा कोशिश करता है। इतनी बात तो हम निश्चय 
के साथ कह सकते है कि जंगलों मे रहते हुए जमेन लोग भले ही सदाचार 
भौर नैतिकता के श्रादर्श रहे हों, पर बाहरी दुनिया का स्पर्श मात्र ही 
उन्हें यूरोप की दूसरी भौसत जातियो के धरातल पर खीच लाने के लिये 
काफ़ी था। रोमन जीवन के तेज़ भंवर में पड़कर जमनो की कंठोर नैतिकता 
के भझन्तिम चिक्तू, उनकी भाषा से भी अधिक शीघ्रता से मिट गये। इसके 
लिये तूर्स के ग्रेगरी द्वारा लिखित इतिहास को पढ़ना काफी है। कहने की 
भावश्यकता नहीं कि जमेनी के आदिम जंगलों में वह ऊचे दरजे को ऐयाशी 
सम्भव नहीं थी, जो रोम में सम्भव थी। इसलिये इस मामले में भी जर्मन 
लोग रोमवासियों से काफ़ी बेहतर ये, लेकिन यह मानने के लिये जर्मनों 
को जितेस्द्रिय बना देना आवश्यक नही है, क्योंकि कोई भी पूरी की पूरी 
जाति ऐसी कभी नही हुई है। 

गोत-व्यवस्था से हर आदमी का यह कत्तंव्य पैदा हुआ कि वह अपने 
पिता तथा सम्बन्धियों के दुश्मनों को अपना दुश्मन माने झौर उनके दोस्तों 
को झपना दोस्त। उसी से “वेरगिल्ड ” (7४९0) की प्रया पैदा हुई जिसमें 
किसी हत्या या चोद के बदले में जुर्माना झदा कर देने से काम चल जाता 
था भौर रक़्त-प्रतिशोध को आवश्यकता नही पड़ती थी। एक पीढ़ी पहले 
+ चेरगिल्ड ” को एक ऐसी प्रया समझा जाता था जो ख़ास तौर पर जर्मनों 
में पायो जातो थी; परन्तु श्रव यह साबित हो चुका है कि रक्‍त-प्रतिशोध 
का यह अधिक इल्का रूप सैकड़ों जातियों मे पाया जाता था और यह 
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गोन्न-व्ययरया से उत्पर्न हुमा था। उदाहरण के लिये, श्रतिथि-मत्तार वी 
प्रया के समान यह प्रथा भी भ्मरीफी इण्टिययों में पायी जाती है। जमतों 
में श्रतियि-सत्कार की प्रया का जो वर्णव टेप्िटस ने दिया है ( ेर्म 
निया , प्रध्याय २१), वह छोटी-मोटी बातों में भी लगभग वही है जो 
मौर्गन ने श्रपते इण्डियनों के बारे में दिया है। 

एक समय देस बात पर बड़ी गरम भौर अविराम बहस छिडी हुई 
थी कि टेसिटस के समय तक जमेतो ने येत्ती की ज़मीन का अ्रस्तिम झुवई 
से विभाजन कर डाला था या नहीं, झ्ौर इस प्रश्त से सम्बन्धित टेसिट्स 
के इतिहास के श्रेशों का या ग्र्थ लगाया जाये। पर भ्रध यह यहस पृत्त 
हो चुकी है। श्रव मह साबित हो गया है कि लगभग सभी जातियों में 
शुरू में पूरा गोत भौर बाद में सामुदायिक कुटुम्व मिल-जुलकर ज़मीन जोत॑- 
तान्बोता था ग्रौर सीजर ने अपने रामय में भी सुएवी लोगों में यह श्रथा 
देखी थी !!* बाद मे अलग-प्रतग परिवारों के बीच ज़मीन वांट देने श्रौर 
समय-समय पर फिर से बंटबारा करने की श्रथा जारी हुई। जमंनी के कुछ 
भागों में तो खेती को जमीन को एक निश्चित अवधि के बाद फिर से बार्टे 
देने की यह प्रथा श्राज तक पायी जाती है। यह सब साबित हो णाते के 
बाद झब उस बहस में और माथा खपाने की ज़रूरत नहीं रह गयी है। 
डेढ़ सौ साल के अरसे में यदि जन लोग सामूहिक खेती से- जिसके बारे 
में सीजर ने साफ़ शब्दों में कहा है कि सुएवी लोगो में ज्ञमौव का बंटवारा 
या व्यक्तिगत खेती नहीं होती थी-आगे वढकर टेसिट्स के काल में हर 
साल ज़मीन को फिर से वाटने श्रौर व्यक्तिगत ढंग से खेती करने की प्रथा 
पर पहुंच गये थे, तो मानेंना पड़ेगा कि उन्होंने काफी श्रयेति की। इतने 
कम समय में और बिना किसी बाहरी हस्तक्षेप के इस अवस्था से झागे 
बढ़कर जमीन पर पूरी तौर पर निजी स्वामित्व की अवस्था में पहुंच जाना 
नितांत श्रसम्भव था। प्रतएवं मैं टेसिटस के शब्दों का केवल वही अर्थ 
लगाता हूँ जो उसने लिखा है, श्रौर उसने यह लिखा है: वे हर साल खेती 
की शमीज को बदतर देते है (या फिर से बांट लेते है) भर ऐसा करने के 
दौरान काफी सामूहिक जमीन वच जाती है। खेती झोर भूमि के 
अधिकरण की यह अवस्था जनों की उस काल की गोत्न-व्यवस्था के विलकुल 


अवरूप थी। 
उपरोक्त पैराग्राफ़ को मैने विना किसी परिवर्तेत के उसी रूप में छोड़ 
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दिया है जिस रूप में वह इस पुस्तक के पुराने संस्करणों में छपा है। परन्तु 
इस बीच सवाल का एक और पहलू सामने आ गया है। कोवालेब्स्की ने 
यह सिद्ध कर दिया है (देखिए इस पुस्तक का पृष्ठ ४४*) कि 
मातृसत्तात्मक सामुदायिक परिवार और आधुनिक पृथक्‌ परिवार को 
जोड़नेवाली बीच को कड़ी के रूप में पितृसत्तात्मक सामुदायिक कुटुम्ब का 
अस्तित्व सभी जगहों में नहीं, तो बहुत अधिक जगहों मे रहा है। जब से 
यह सिद्ध हुमा है तव से बहस की वात यह नही रह गयी है कि जमीन 
सामूहिक सम्पत्ति थी अथवा निजी-जिस बात को लेकर मारेर श्रौर वेट्ज 
के बीच वहस चल रही थी -वल्कि अ्रव बहस की बात यह है कि सामूहिक 
सम्पत्ति का उस समय क्‍या रूप था। इसमें तनिक भी संदेह नहीं हो सकता 
कि सीजर के समय मे सुएवी लोगों में न केवल भूमि पर सामूहिक स्वामित्व 
हमा करता था, बत्कि सब लोग मिलकर साझे की खेती करते थे। इन 
लोगो की ग्रार्थिंक इकाई क्या थी-गोत्त > सामुदायिक कुटुम्ब, या कोई 
बीच का रकक्‍तसम्बद् सामुदायिक समूह, अथवा क्या भूमि की विभिन्‍न 
स्थानीय अवस्थाओं के फलस्वरूप ये तीनों ही रूप पाये जाते थे-इस सवाल 
पर भ्रभी बहुत दिन तक बहस चलती रहेगी। कोवालेब्स्की का कहना है 
कि टेसिट्स ने जिन परिस्थितियों का वर्णन किया है, वे परिस्थितियां 
मार्क या गआरम-समुदाय के सक्षण नही हैं, वल्कि उस सामुदायिक मुद्॒ुम्ब के 
लक्षण है जो बहुत बाद में चलकर आवादी के बढ़ जाने के कारण आ्म- 
समुदाय में बदल गया। 

इसलिये यह दावा किया जाता है कि रोमन काल में जिस इलाके 
में जमेत रहते थे उसमें, भौर वाद में जो इलाक़ा उन्होंने रोमन लोगों से 
छीना, उसमे भी जर्मन बस्तियां गांवों के रूप में नहीं, बल्कि बड़ेयड़े 
सामदाधिक कुटुम्बों के ही रूप में रही होंगी, जिनमें कई पीढियां एकसाथ 
रहती थीं और जो अपने प्राकार के अनुसार ज़मीन के बड़े-बड़े घित्तो को 
जोतते थे झौर इदमिद की परती जमीन को अपने पड़ोसियों के साथ मिलकर 
सामूहिक भूमि-मार्क -के रूप मे इस्तेमाल करते थे। यदि यह बात सही 
भान ली जाये तो सेती की जमीन को हर साल बदलने के बारे में टेसिटस 
के इतिहास के पंश को कृषि विज्ञान के भर्थ में लेना पड़ेगा / यानी तब 
ज++---. 

* प्रस्तुत यण्ड, पृष्ठ ५४।-सं० 
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वस्तियों में जमकर रहते हुए पूरी एक सदी हो चुकी थी। इससे जीवन 
निर्वाह के साधनों के उत्पादन में जो उन्नति हुई, बह निर्विवाद है। ये 
लोग लकड़ी के लट्ठों के बने मकानों में रहते थे ; उनके कपडे श्रभी तक 
झादिम जेंगलियों के ढंग के थे। वे मोटे ऊनी लबादे और जानवरों की 
सालें पहनते थे। स्त्रियां भौर ग्रभिजात लोग प्रंतवेस्त॒ के लिये लिनेन का 
प्रयोग करते थे। इन लोगों का भोजन था दुध , मांस, जंगली फल और 
जैंसा कि प्लिनी ने बताया है, जई का दलिया!/ (जो झ्राज भी झायरलैड 
तथा स्काटलैंड में केल्ट लोगो का जातीय भोजन बना हुआना है )। उनका 
घन उनके मवेशी थे, पर उनकी नस्ल अच्छी नहीं थी-जानवर छोटे , 
बेढंगे झौर बिना सीगों के होते थे। उनके घोडे छोटे-छोटे टददुओं 
जैसे होते थे जो तेज महीं दोड़ सकते थे। मुद्रा बहुत कम थी और उसका 
यदा-कदा ही इस्तेमाल होता था और वह भी बहुत थोड़ी मात्रा भे। केवल 
रोमन मुद्रा ही चलती थी। वे लोग सोने या चांदी की चीडें नहीं बनाते 
थे, न वे इन धातुग्नों को कोई महत्त्व ही देते थे। लोहे की बहुत कमी थी , 
भौर कम से कम राइन तथा डेन्यूव नदियों के किनारे रहनेवाले क़बीले, 
भालूम होता है, अपनी जरूरत का सारा लोहा बाहर से मंगाते थे और 
खुद खनन नहीं करते थे। रूनिक लिपि (जो यूनानी भौर लैडिन लिपि 
की नकल थी ) एक गूढ संकेत-लिपि के रूप में महज्ञ धार्मिक जादूटोने 
के लिये इस्तेमाल होती थी। मनुष्य-्वत्ति की प्रथा अभी तक जारी थी। 
सारांश यह कि उस समय जमेनों ने वर्बर युग की मध्यम अ्रवस्था से हाल 
ही में निकलकर उन्नत अवस्था में प्रवेश किया था। जिन क़बीलों का 
रोमवासियों से सीधा सम्पर्क कायम हो गया था और इसलिये जो आसानी 
से रोम की श्रौद्योगिक पैदावार का आयात कर सकते थे, वे इस कारण 
खुद धातु तथा कपडे के उद्योगों का विकास नहीं कर पाये; परन्तु इसमें 
तनिक भी संदेह नहीं हो सकता कि वाल्टिक सागर के तट पर रहनेवाले , 
उत्तरपूर्व के कबीलों मे इन उद्योगों का विकास कर लिया था। श्लेज़विग 
के दलदल में जिरहबस्तर के जो टुकड़े मिले है-लोहे की लम्बी तलवार, 
वस़्तर, चांदी का शिरस्त्राण, श्रादि जो चीजें दूसरी सदी के अंत के रोमन 
सिक्कों के साथ मिली है-ओऔर जातियो के भ्रव्नजन से जनों की बनायी 
हुई धातु की जो चीज़ें चारों ओर फैल गयी है, वे, और उनमें वे भी 
जो रोम की नकल है, एक अनोखे ढंग की झौर बहुत बढ़िया वपरीगरी 
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यह समझना होगा कि हर सामुदायिक कुटुम्ब हर साल नयी ज़मीन पर 
खेती करता था श्रौर पिछले साल जोती गयी ज़मीन को हल चलाकर ज़ाती 
छोड़ देता था, या उसे बिलकुल काम में न लाता था। चूंकि झावादी बहुत 
कम थी, इसलिये परती जमीन की कोई कमी न होती थी झौर उमीत 
को लेकर होनेवाले झग्ड़ों की भी कोई झ्रावश्यकता न थी। कई सदियों 
बीत जाने के वाद, जब कुदुम्व के सदस्यों की संख्या इतनी अधिक हो 
गयी कि उत्पादन की तत्कालीन परिस्थितियों में मिलकर खेती करना मसम्भव 
हो गया, तब कहीं जाकर ये सामुदायिक कुटुम्ब भंग हुए। पहले णो सामे 
के खेत भ्रौर चरगाह थे, उन्हें प्रचलित तरीक़े से अलग-मलग डुदुम्वों हे 
बीच बांट दिया गया जो उस समय तक बन गये थे। शुरू में यह वंटवाय 
एक निश्चित भ्रवधि के बाद बार-बार होता रहता था, फिर यह एक बार हद 
के लिये हो गया, लेकिन जेंगल, चरागाह भ्रौर जलागार सामूहिक सर्माति 
बने रहे। 

जहां तक रूस का सम्बन्ध है, विकार का यह क्रम ऐतिहाशिक € 
से पूरी तरह प्रमाणित हो चुका मालूम पड़ता है। जहां तक जमनी वा 
श्रौर भ्न्‍्य सभी जार्मनिक देशों का सम्बन्ध है, इस बात से इनकार नहीं 
किया जा सकता कि टेंसिटस के समय तक प्रामन्समुदाय का सिलसिला 
दियाते के पुराने स़्याल के मुकावले में यह मत बहुतन्सी बातो में मूत 
सामग्री का प्रधिक भ्रच्छा स्पष्टीकरण करता है झ्लौर कठिनाइमो को रयादी 
भासानी से हल करता है। सबसे पुरानी दस्तावेजों को-उदाहरण के लिपे 
«(000०६ [वर्णागधाशाओं० ५ कौ-मार्क ग्राम-समुदाय की सुलता मर 
सामुदायिक युटुम्व के भाधार पर पयादा झासानी से समझा जा सकता 
है। दूगरी भोर इस मत से गयी कछितादयां भी पैदा हो जाती हूँ भौर 
मथी समस्याएं उठ यही होती है, जिरहें हत करता छरूरी है। यह मामला 
प्रौर थोज होने पर ही तय हो सरेगा। परन्तु में इग याव से इतरार 
सही बर सरगा झि यटूए सम्भव है कि जमनी , रपै गिशतेविया भौर इंगर्नदट 
में भी सामुशशिः हुटुस्‍्य योष गी मंडित भी रहा हो। 

जहा सीजर ने समय में जनों में हुए हद गर मभी हास बाती 
बनावर रहता शुरू शगर रिया बा, घौर हुए हद गर ये खाने दे सिधये 
उपदुरत रयातों ही धपाग कद रहे थे, वर्शा टैमिटिंग मे गमघ सर परे 


बृष्र 


बस्तियों में जमकर रहते हुए पूरी एक रादी हो चुकी थी। इससे जीवन 
निर्वाह के साधनों के उत्पादन में जो उन्नति हुई, वह मिर्विवाद है। ये 
लोग लकड़ी के लट्ठो के बने मकानों में रहते थे; उनके कपड़े श्रभी तक 
आदिम जेंगलियों के ढंग के थे। वे मोटे ऊनी लवादे श्रौर जानवरों की 
खालें पहनते थे। स्त्रियां भझोर श्रशिजात लोग अंतववेस्त्र के लिये लिनेन का 
प्रयोग करते थे। इन लोगों का भोजन था दु8 , मांस, जंगली फल और 
जैसा कि प्लिनी ने बताया है, जई का दलिया!” (जो झ्राज भी आयरलैंड 
तथा स्काटलेड में केल्ट लोगों का जातीय भोजन बना हुग्मा है )। उनका 
धन उनके मवेशी थे, पर उनकी नस्ल अच्छी नहीं थी-जानवर छोटे , 
चेढंगे भ्रीर घिना सोगों के होते थे। उनके घोड़े छोटे-छोटे टट्टुओं 
जैसे होते थे जो तेज नहीं दौड़ सकते थे। मुद्रा बहुत कम थी और उसका 
यदा-कदा ही इस्तेमाल होता था श्रौर वह भी बहुत थोडी मात्रा में। केवल 
रोमन मुद्रा ही चलती थी। वे लोग सोने या चांदी की चीज़ें नहीं बनाते 
थे, न वे इन घातुओं को कोई महत्त्व ही देते थे। लोहे की बहुत कमी थी, 
प्रौर कम से कम राइन तथा डेन्यूब नदियों के किनारे रहनेवाले कबीले, 
मालूम होता है, श्रपती ज़रूरत का सारा लोहा बाहर से मंग्राते थे और 
खुद खनन नहीं करते थे। रूनिक लिपि (जो यूनानी और लैठिन लिपि 
की नकल थी ) एक गूढ़ संकेत-लिपि के रूप में महज्ञ धार्मिक जादू-टोने 
के लिये इस्तेमाल होती थी। मनुष्य-बलि की श्रथा श्रभी तक जारी थी। 
सारांश यह कि उस समय जरमंनों ने वर्बर युग की मध्यम अ्रवस्था से हाल 
ही में निकलकर उन्नत श्रवस्था में प्रवेश किया था। जिन क़बीलो का 
रोमवासियों से सीधा सम्पर्क कायम हो गया था और इसलिये जो झ्ासानी 
से रोम की औद्योगिक पैदावार का आयात कर सकते थे, वे इस कारण 
खुद धातु तथा कपड़े के उद्योगों का विकास नहीं कर पाये; परन्तु इसमे 
तनिक भी संदेह नहीं हो सकता कि बाल्टिक सागर के तट पर रहनेवाले , 
उत्तर-पूर्व के कबीलीं ने इन उद्योगों का विकास कर लिया था। श्लेजविग 
के दलदल में ज़िरहबस््तर के जो टुकड़े मिले हैँ >लोहे की लम्बी तलवार, 
बख्तर, चांदी का शिरस्त्राण, आदि जो चीजें दुसरी सदी के अंत के रोमन 
सिक्‍को के साथ मिली है-और जातियों के प्रव्र॒जन से जर्मनों की बनायी 
हुई धातु की जो चीज़ें चारो ओर फँल गयी हैं, बे, और उनमें वे भी 
जो रोम की नकल है, एक अनीखे ढंग की और बहुत बढ़िया कारीगरी 
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की नमूना हैं। जब उन लोगो में सभ्य टोमत साझ्राम्य में प्रवेश ढिया हो 
एक इंगलैंड को छोड अन्य सभी जगहों में उनके श्रपने उद्योग खतम हो 
गये। इन उद्योगों का जन्म और विकास बिलकुल एक ढंग से और एक 
गति से हुआ था। इसका एक श्रच्छा प्रमाण है कासे के बने हुए बूपा 
बरगाडी में, रूमामिया से श्रौर अज्ोव साथर के तट पर मिले बूचों के नमूरे 
को ब्रिटेन श्र स्वीडन में बने ब्रूघों से मिलाने से मालूम पड़ेगा जैसे तब 
एक ही कारखाने में बने है, और इस वात में ज़रा भी सदेह नही कि में 
सब जमंन कारीगरी के नमूने है। 

इन लोगों का संविधान भी वबर युग की उन्नत अवस्था के श्रनुरुप 
था। टेसिट्स के अनुसार झ्राम तौर से मुणियाओ (7ाटां05) की एक 
परिषद्‌ होती थी जो कम महत्त्व के मामलो को तय कर देती थी और भ्रभ्िक 
महत्त्व के प्रश्नों को जन-सभा के सामने फैसले के लिये पेश कर देती भी। 
बबर युग की निम्त अवस्था में, कम से कम उन लोगो में जिनकी हमें 
जानकारी है, भ्रमरीका के आदिवासियों मे, जन-सभा केवल गोत्र में होती 
थी। उस समय तक क़बीले में, या कबोलों के महासंघ में जन-सभा की 
प्रथा नहीं थी। इरीक्वा लोगों की तरह जर्मनों में भी परिषद्‌ के मुखियाग्रों 
((४772065) व यद्धकालीन मुखियाओ (4६८८७) में बहुत्त साफ ग्रन्तर रखा 
जाता था। पहली कोटि के मुखिया क़बीले के सदस्यों से ग्राय-बैल, भ्रनाज , 
श्रांदि की भेंट लेने लगे थे श्रौ यह आशिक रूप से उनकी जीविका का 
झराधार बन गया था। अमरीका की तरह ये मुखिया भी आम तौर पर 
एक ही परिवार से चूने जाते थे। पितृ-सच्ता कायम हो जाने के प्ररिणामस्वरूप 
यूनान और रोम की भाति यहा भी जिन पदों का पहले चुनाव हुआ करता 
था, वे धीरे-धीरे पुश्तैनी वन गये। इस प्रकार हर एक योत्र में एक अ्रभिजात 
परिवार का उदय हो गया। इस प्राचीन तथाकथित कवायली श्रभिजात 
बर्गे का अधिकतर भाग जातियों के प्रत्रजन के दौरान था उसके कुछ समय 
बाद खुतम हो गया। सैनिक नेताओं का चुनाव केवल उनके गुणों के झ्राधार 
पर होता था, उसमें उनके परिवार का कोई ख़याल नहीं किया जाता 
या। उनके प्राप्त बहुत कम अधिकार होते थे और दभत्रों से अपनी आजा 
का पालन कराने के लिये उन्हें पहले उनके सामने खुद उदाहरण पेश करना 
पड़ता था। जैसा टेसिटस ने साफ-साफ़ कहा है सेता के अंदर अनुशासन 
कायम रखने का असली भ्रधिकार पुरोहितों के हाथ में होता था। वास्तविक 
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सत्ता जन-सभा के हाथ में थी। राजा अथवा क़बीले का मुखिया सभापतित्व 
करता था और जनता निर्णय करती थी। ममेरध्वनि का श्रर्थ होता था 
“नहीं”, ज्ञोर से मारे लगाने श्रौर हथियार खड़काने का मतलब होता 
था “हां "। जन-सभा न्यायालय का भी काम करती थी। उसके सामने 
शिकायतें पेश की जाती थी और उनका फ़ैसला किया जाता था; झौर 
मृत्युदंड तक दिया जाता था। मृत्यु-दंड केवल कायरता,, विश्वासधात प्लौर 
प्रप्राकृतिक दुराचार के मामलो में दिया जाता था। गोत्र और अन्य उपशाखाएं 
भी सामूहिक रूप से और श्रपने मुखिया के सभापतित्व में मुकदमों की 
सुनवाई करती थी।॥ जमंनों के शुरू के सभी न्यायालयों की भांति यहां 
भो सभापति को केवल जिरह करने झोर अदालत की कारंवाई का संचालन 
करने का अधिकार होता था। जनों में हर जगह शोर हमेशा यही प्रथा 
थी कि दंड का निर्णय पूरा समुदाय करता था। 

सीज़र के समय से कबीलों के महासंघ बनने लगे! उनमे से कुछ में 
प्रभी से राजा भी होने लगे ये। यूनानियों श्रौर रोमवासियों की तरह इन 
लोगों में भी सर्वोक्ष सेनानायक शीघ्र ही तानाशाह बनने की श्राकांक्षा 
करने लगे। कभी-कभी वे भ्रपनी झ्राकांक्षा पूरी करने में सचमुच सफल भी 
हो जाते थे। इस तरह जो लोग सत्ता का अ्रपहरण करने मे सफल हो 
जाते थे वे कदापि निरंकुश शासक नहीं होते थे। परन्तु फिर भी वे गोत्न- 
व्यवस्था के बंधनों को तोड़ने लगे। जिन दासों को मुक्त किया जाता था, 
उनकी आम तौर पर नीची हैसियत होती थी, क्योकि वे किसी गोत् के 
सदस्य नहीं हो सकते थे, परन्तु नये राजाओं के ये कृपापात्र अक्सर ऊचे 
पद, धन और सम्मान प्राप्त करने में सफल हो जाते थे। रोमन साम्राज्य 
को जीतने के बाद सेमानायकों के साथ यही हुआ और वे बड़े-बड़े देशों के 
राजा बन गये। फ्रैक लोगो मे राजा के दासों और मुक्त दासो ने शुरू 
में राज-दरवार में और बाद में पूरे राज्य में बड़ी भूमिका भ्रदां की। नये 
अभिजात वर्म का एक बड़ा भाग इन्हों लोगो का वंशज था। 

, राजतंत्न के उदय में एक संस्था से विशेष रूप से सहायता मिली 
और वह थी निज्ञी सैन्य दल। हम ऊपर देख चुके है कि किस प्रकार 
अमरीकी ईंडियनों में ग्रोत्नों के साथ-साथ स्वतंत्न रूप से युद्ध चलाने 
के लिये निजी संस्थायें वतायी जाती थीं। जनों में इन तिजी 
संस्थाओों ने स्थायी संगठनों का रूप धारण कर लिया। जो” सेनानायक 
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ज्याति प्राप्त कर लेता था, उसके चारों और लूट के मात्र के इच्चक 
भौजवान योद्धाओं का एक दल जमा हो जाता था। यह दल सेवाबा्क 
के प्रति व्यक्तिगत रूप से वफादार होता था और सेवानायक अपने दर्ल कक 
प्रति। वह उन्हें खिलाता-पिलाता था, समय-समय पर उन्हें तोहफे देता 
था, भर दरजावार तरतीब से उनका संगठन करता था: एक अंगरक्षक 
दल तथा छोटे-मोटे भ्रभियानों में तत्काल भाग सेने के लिये सलद एए 
दुकड़ी और बड़ी लड़ाइयों के लिये प्रशिक्षित अफसरों का एक जत्या होता 
था। ये निजी सैस्य दल यद्यपि काफ़ी कमजोर होते होंगे भर थे भी, पैसा 
कि बाद में, उदाहरण के लिये, इटली में झोडोग्रासर के तहत साबित 
हुमा , परन्तु उन्होंने प्राचीन जन-स्वातन्क्यों के हास के लिये घुन का का 
किया, जैसा कि जातियों के प्रश्नजन के दौरान तथा उसके बाद भी देखा 
गया। कारण कि एक तो उन्होंने शाही ताकत के पनपने के लिये भनुदूत 
भूमि प्रस्तुत की; दूसरे, जैसा कि टेसिट्स ने कहा है, इन सेनाम्रों को 
बनाये रखते के लिये जरूरी था कि उन्हें सदा लड़ाइयों तथा लूठभार की 
मुहिमों में लगाये रखा जाये। लूटन्पाट उनका मुख्य उद्देश्य बन गया। 
उनके सरदार को श्रपने पास*»पड़ोस में कोई सम्भावना नही दिखायी 
थी, तो वह अ्रपनी सेना को लेकर दूसरे देशों में चला जाता था+ जहां 
युद्ध चलता होता तथा लूट का माल हासिल करने की सम्भावना दिखायी 
देती थी। जो जर्मन सहायक सेनायें रोमन झंडे के नीचे स्वयं जमेनो से भी 
एक बड़ी संख्या में लडी थीं, वे झांशिक रूप में ऐसे ही दलों से बनी थीं। 
यही वह पहला बीज था जिससे बाद में चलकर 7,705 तश्टा(* व्यवस्था 
मे जन्म लिया जो जर्मतों के लिये कलंक झोर भभिशाप बन गयी। रोमत 
साम्राज्य को जीतने के बाद दासों तथा रोमन दरवारी खिदमतगारों के 
साथ राजाप्रों के मे निजी सैन्य दल भी वाद के काल में भभिजात वर्ग 
के दूसरे संघटक भाग वन गये। 

इस प्रकार, जातियों के रूप में गठित जन कबीलों का संघटन उसी 
प्रकार का था जैसा वीर-काल के यूनानियों भौर तथाकथित राजाप्रों के 
काल के रोमन लोगों में विकसित हुआ था: जन-समभाएँ, गोज्नों के मुखि* 





* आड़े के सिपाही | -सं० 


बच 


याओ्रों की परिपदें और सेनानाथक, जिन्होंने भ्रभी से असली राजा बनने 
के सपने देखना शुरू कर दिया था। भोत्न-व्यवस्था इससे श्रधिक विकसित 
ढंग का संघटन नहीं पैदा कर सकती थी। वह बब्बर यूग की उन्नत अवस्था 
का आदर्श संघटन था। जैसे ही समाज उन सीमाओं से वाहर निकल गया , 
जिनके लिये यह संघटन पर्याप्त था, वैसे ही योत्न-व्यवस्था का झंत हो गया। 
गोव्-व्यवस्था दूट गयी भौर उसका स्थान राज्य ने ले लिया। 


पर 
जमेनों में राज्य का गठन 


टेसिट्स का कहना है कि जन लोगों की संख्या वहुत बड़ी थी। 
अलगन्ञलग जर्मन जातियों की क्या तादाद थी, इसका एक मोटा खाका 
सीज़र ने दिया है! उसका कहना है कि राइन नदी के वायें तट पर प्रकट 
होनेवाले उसीपटो और टेंक्टेरो की संख्या, भौरतो और बच्चों को शामिल 
करके , १,६०,००० थी। इस प्रकार, मोटे तौर पर, हर एक जाति भें 
क़रीब-करीव एक लाख लोग थे।* जाहिर है कि सबसे अधिक उन्नति के 
काल में भी इरोक्वा लोगों की संख्या इससे बहुत कम थीं। जिस समय ग्रेट 
लेक्स से सेकर झोहिझ्रो और पराटोमेंक नदियों तक का पूरा देश उतसे 
आतंकित था, उस समय इरोक्वा लोगों की सख्या २०,००० भी नहीं थी। 
यदि हम राइन प्रदेश की उन जातियों को, जिनके बारे में रिपोर्टों की 
बदौलत हमे ज़्यादा जानकारी है, नक़्शे पर अलग्र-अलग अ्रक्ित करे तो 
हम पायेंगे कि उनमे से हर जाति झ्ौसतन श्रथा के एक प्रशासकीय ज़िले 
के बराबर के इताके में, याती १०,००० वर्ग किलोमीटर या १८४२ 
भौगोलिक बये मील मे फैली हुई यी । लिकिन रोमवासियो का ठ6शगराभा[9 24879/* 


* गाल प्रदेश के केल्ट लोगों के वारे भे डियोडोरस ने जो कुछ कहा 
हैं, उससे इस संख्या की पुष्टि होती है। उसने लिखा है: “गाल में छोटी- 
बड़ी बहुतेरी जन-जातियां रहती है। सबसे बड़ी जन-जाति में २,००,००० 
लोग हूँ श्रौर सबसे (छोटी में ५०,०००३॥* (904णप5 5०्पा0, ४५, 25.) 
इससे सवा लाख का झौसत निकेलता है। पर गाल की कई ई जन-जातिया 
चूकि अधिक विझास कर चुकी थी, इसलिये निश्चय ही जमेनों से उनकी 
संख्या अधिक रही होगी। (एंग्ेल्स का नोट। ) 

** महान जमेनी।-सं० 


पृष८ 


जो विस्चुला नदी तक जाता था, करीब ५,००,००० वर्ग किधोगीदर गे 
फैन हुआ था। यदि एक जाति के लिये श्रौयतव एक सांस की श्राबावी 
का हिसाव रखा जाये तो (॥४छाधा8 हक वी कुल झावादी ० लाख 
हो बातों है-जों वर्बर युग की जातियों के एक समूह के लिये जद बड़ी 
च्य है, योकि १० आदमी प्रति वर्ग किलोगीटर, या ५५० पादगी प्रति 
मंदोमिक वर्ग मौल की झ्रावादी श्राजजल की हालत के गुकाकी में बहुत 
कर है। परन्तु इस संख्या भे उस काल में मौभूद धगाग णाग ज्ातिश गही 
हैं। हम जानते हैं कि गौव मत्ल की जर्मत णातिया, भर्भाव धहह॥ 
घुड़िनिउत वर्ग्ररह लोग कार्पथ्रियन पर्वत के किलारि-कियारे इस धर्वी हैं 
ते थे। मंस्या में ये जातियां इगती बड़ी थीं कि लगी मी 











के वर्षों में वर एद्रियामीवल # का शक म़ ही 
खलाय जावे कि इस सो्गी ही सील शलित बे॥ ह(ह 
आ्म्म में हर्म्ों की छुब मजा भार गढ़ मार 


दक्षिण-पूर्व की भोर बढ़ गया भौर वह इस हमलावर मो्चे का बायां भाग 
बन गया। उत्तरी जर्मन लोग (हर्मीनोन ) ऊपरी डेन्यूब के तट पर 
मोर्चे के केन्द्र मे बढ़ भाये और इस्तीवोनियय लोग, जो इस समय तक 
फ्रक कहलाने लगे थे, राइन नदी के किनारे-किनारे मोर्चे के दायें भाग 
में बढ़ श्राये। ब्रिटेन को जीतने का काम इंगीवोनियन लोगों के शिम्मे पड़ा। 
पांचवी सदी के प्रंत में शक्तिहीन, रक्तहीन झौर नि.सहाय रोमन साम्राज्य 
के द्वार जर्मन झाक्रमणकारियों के लिये बिलकुल खुले हुए ये। 

पिछले श्रध्यायों में हमने प्राचीन यूनानी और रोमन सम्यता के शैशव 
काल को देखा। श्रव हम उसके मृत्यु काल को देख रहे हैं। कई सदियों 
से भूमध्य सागर के सभी देशों पर रोम की विश्व शक्ति का रनन्‍्दा चत 
रहा था। उन जगहों को छोड़कर जहां यूनानी भाषा ने उसका मुकाबला 
किया, तमाम जातीय भाषाएं एक विकृत ढंग की लैटिन के सामने पराजित 
हो गयी थी। जाति-भेद नाम की कोई चीज़ नहीं रह गयी थी। गाल, 
इबेरियन, लाइगूरियत, नौरिक जातियां नहीं रह गयी थी। झव सब 
रोमन हो गये थे। रोमन शासन-व्यवस्था और रोमन कानून ने प्रुयने 
रक्‍्तसम्बद्ध समूहों, को हर जगह नष्ट कर दिया था श्रौर इस प्रकार स्थानीय 
तथा जातीय शात्म-अभिव्यक्ति के ग्रन्तिम अवशेषों को ध्वस्त कर दिया 
था। नया भ्रधकचरा रोमवाद इस क्षति को पूरा नहीं कर सकता था। 
बह किसी जातीयता को नहीं, बल्कि केवल जातीयता के श्रभाव को प्रगद 
करता था। नये राष्ट्रो के निर्माण के तत्त्व हर जगह मौजूद थे। विभिन्‍न 
प्रान्तों की लैटिन बोलियां एक दूसरे से अधिकाधिक भिन्‍न होती जा रही 
थी। जिन प्राकृतिक सीमाओं ने एक समय इटली, गाल, स्पेन, झ्रफ़ीका 
को स्वतंत्र प्रदेश बना दिया था, वे अब भी मौजूद थी झौर उनका प्रभाव 
श्रभी भी पड़ रहा था। फिर भी कोई ऐसी शक्ति नहीं दिखायी पड़ती थी 
जो इन तत्त्वों को मिलाकर नये राष्ट्र गठित करने मे समर्थ होती। सूजन 
शक्ति को तो जाने दीजिये, विकास की क्षमता या प्रतिरोध को शवित 
का भी कोई चिह्न कही नही दिखायी देता था। उस विस्तृत भूखंड में रहने- 
चाले विशाल जन-सम्‌दाय को केवल एक चीज़ ने-रोमन राज्य ने-बाघ 
रखा था और वही समय बीतते-बीतते इस जन-समुदाय का सबसे बड़ा शत्रु 
और उत्पीड़न बन गया था। भ्रान्दों ने रोम को बरबाद कर दिया था, 
रोम खुद और सभी नगरो के समान एक प्रान्तीय नगर बन गया था। उसे 


बृद० 


अब भी विशेष रुतवा हासिल था, पर अब वह शासन नहीं करता था, 
भव बह विश्व साम्राज्य का केन्द्र नही रह गया था, यहां तक कि भ्रब वह 
सम्नाठो और स्थानापन्‍त उप-्सम्नाटों का निवास-स्थान भी नहीं था। वे 
लोग अब ढुस्तुवतुनिया, द्रियेर और मिलान में रहने लगे थे। रोमन राज्य 
एक विरादू, जटिल मशीन वन गया था, जिसका निर्माण केवल प्रजा का 
शोषण करने के उद्देश्य को लेकर किया गया था। तरह-तरह के करो, 
राज्य के लिये सेवाओं भ्ौर उगाहियो से श्राम लोग ग़्रीवी के दलदल मे 
अधिकाधिक धंसते जाते थे। प्रोक्‍्यूरेटर, कर वसूल करनेवाले कर्मचारी और 
सिपाही जनता के साथ जिस तरह की ज़ोर-जबदेस्ती करते थे, उससे यह 
दवाव असह्य हो गया था। जिस रोमन राज्य ने सारे संसार को अपने 
अधीन बना डाला था, उसने यह हालत पैदा कर दी: अपने अस्तित्व का 
औौचित्य सिद्ध करने के लिये उसने साम्राज्य के अंदर व्यवस्था झ्ौर बर्बर 
विदेशियों से हिफ़ाज्त को अपना आधार बनाया। परन्तु उसकी व्यवस्था 
बुरी से बुरी प्रव्यवस्था से भी भ्रध्रिक जानलेवा थी और जित बबर लोगों 
से वह अपने नागरिकों को बचाने का ढोंग किया करता था, उन्हीं का 
उसकी प्रजा ने तारनहार के रूप में स्वागत किया। 

सामाजिक अवस्थाएं भी कमर निराशाजनक नहीं थी। गणराज्य के 
अन्तिम वर्षों में विजित प्रान्तों का कूर शोषण रोम के शासन का श्राधार 
बन गया था। सम्रादों ने इस शोषण का अंत नही किया, उल्ठे उसे 
व्यवस्थित रूप दे दिया। जैसे-जैसे साम्राज्य पतन के गढ़ें में गिरता गया, 
वैशे-वैसे कर भौर बेगार बढ़ती गयी और उतनी ही अधिक बेशर्मी से भ्रफ़सर 
लोग जनता को लूटने भोर उस पर धौंस जमाने लगे। पूरी जातियों पर 
राज करने मे व्यस्त रोमवासियों का धंधा व्यापार भौर उद्योग कभी नहीं 
रहा था। केवल सूदख़ोरी मे वे सबसे बढ़-चढ़कर थे -अ्रपने पहले के लोगों 
से और बाद के लोगों से भो। जो थोड़ा-बहुत व्यापार होता था भौर किसी 
परह चल रहा था उसे अ्फ़तरों की जबरिया कर-वसूली ने तबाह कर डाला। 
मोर जितना बचा था, वह भी साम्राज्य पूर्वी , यादी यूनानी भाग में होता 
था परन्तु वह इस पुस्तक के क्षेत्र के बाहर है। सर्वव्यापी ग्ररीबी और 
तवाही, ध्यापार, दस्तकारी और कला की झवनति, शझ्राबादी का ह्ास्र, 
नगरों की पतनोन्मुखता , खेती का गिरकर पहले से भो नीची अवस्था में 
पहुँच जाना-रोम के विश्व अभुत्व का अंत में यहो परिणाम हुग्मा था। 


१६१ 


येती प्राचीन काल में सदा उत्पादन की निर्णायक शाया रही है जो 
भव और भी निणयिक हो गयी थीं। गणराज्य के अंत के समय से ही नो 
बड़ी-बड़ी जागीरे (//ध70/3) इटली की, लगभग पुरी भूमि पर फैली हुई 
थी, उनका दो तरह से इस्तेमाल किया जाता था: या तो चरागाहों के 
रूप में, जिन पर मनुप्यो का स्थान भेड़ो भौर गाय-बैल्ो ने ले लिया था 
प्रौर जिनकी देखभाल के लिये चंद दास काफी होते थे; या ऐसी जागीरो 
के रूप में जिन पर बड़ी संख्या में दासों की सहायता से बड़े पैमाने पर 
बागवानी की जाती थी। इन वगीचों की उपज कुछ हद तक वो उते 
मालिकों के ऐश-आराम के काम मे श्राती थी श्रौर कुछ हृद तक शहरी बाशरों 
में बेच दी जाती थी। बड़े-बड़े चरागाहों को क्रायम रखा गया था भौर 
उनका कुछ विस्तार भी किया गया था। पर8न्तु बड़ी-बड़ी जागोरे और 
उनके धर्गीचे उनके मालिकों के गरीब हो जाने तथा शहरी के हाथ के 
परिणामस्वरूप बरबाद हो गये। दास श्रम पर खड़ी बड़ो-बड़ी जागीरों की 
व्यवस्था, अब लाभप्रद नहीं रह गयी थी, परन्तु उस समय बड़े पैमाते की 
खेती केवल इसी ढंग से हो सकती थी। इसलिये फिर से कैवल छोटे पैमाने 
की खेती ही लाभप्रद रह मयी। एक के वाद एक जागीरें बंटने लगी भौर 
या तो छोटे-छोटे टुकड़ो मे पुश्तैनी काश्वकारों को, जो एक निश्चित वंगात 
देते थे, दे दी गयी, या आधे * को दे दी गयीं, जिन्हे काश्तकार ने 
कहुकर फ़ार्म मैनेजर कहना ज्यादा सही होगा। इन लोगों को झपनी मेहनत 
के बदले में साल भर की उपज का केवल छठा या नवा हिस्सा ही मिलता 
था। मगर इनसे भी ज़्यादा बड़ी संख्या में ये छोटे-छोटे खेत ८००॥॥ को दे 
दिये गये जो मालिक को हर साल एक निश्चित रकम देते थे। वे जमीन 
से बंधे हुए थे और खेतो के साथ बेचे जा सकते थे। लोग दास नही थे, 
पर साथ ही स्वतंत्र नागरिक भी नहीं थे। उन्हें स्वतंत्र वागरिको के साथ 
विवाह की इजाजत नहीं थी और यदि वे आपस मे विवाह करते ये तो वह 
भी कानूनी सही माना जाता था, वल्कि जैसा कि दासों में होता था, उस 


विवाह की हैसियत रखेलपन (०णाप्फशांधया) की होती थी। ये लोग मध्य 


युग के भूदासों के पूव्ववर्ती थे। 
प्राध्रोन काल की दास-प्रया पुरानी पड़ गमगी) ने तो उप्से देहात में 
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। पेड़े पैमाने की खेतो में, और न शहरो के कारखानो भे उपयुक्त श्राय होती 

थी। उसकी पैदावार के लिये बाज़ार का लोप हो गया था। साम्राज्य के 
समृद्धि काल के विशाल उत्पादत की जगह पर गझ्व केवल छोटे पैमाने की 
खेती और छोटी-मोटी दस्तकारियां रह गयी थी, और उनमे दासो की बड़ी 
संख्या के लिए कोई स्थान ने था। झ्रव समाज में केवल धनी लोगो के घरेलू 
कार्मी को करनेवाले तथा उनकी ऐश-आराम की जरूरतों को पूरा करनेवाले 
दात्ों के लिये ही स्थान रह गया था। परन्तु मरणोन्मुख दास-प्रथा अभी 
भी इतनो शक्तिशाली ज़रूर थी कि हर प्रकार का उत्पादक काम दास-भ्रम 
मालूम पड़े जिसे करना स्वतंत्र रोमन अपनी शान के खिलाफ समझे-और 
भ्रव हर कोई स्वतंद्ध रोपन नागरिक था। इसलिये एक ओर तो फ़ालतू 
दासो की सख्या में वृद्धि हो गयी थी और वे भार वन जाने के कारण मुक्त 
कर दिये जाते थे, और दूसरी ओर ८०७॥ तथा भिखारी स्वतत्नो की संख्या 
में वृद्धि हो गयी थी (अमरीका के भूतपूर्व दास-अथावाले दाज्यों के ग़रीब 
गोरों की तरह )। प्राचीन काल की दास-प्रथा यदि इस प्रकार धीरे-धीरे 
मर गयी तो इसका ईसाई धर्म को कोई दोष नहीं दिया जा सकता। ईसाई 
धर्म ने रोमन साम्राज्य मे कई सौ वर्ष तक दास-प्रथा से लाभ उठाया था। 
बाद में जब स्वयं ईसाइयो ने भी दासों का व्यापार करना शुरू किया, 
जैसा कि उत्तर में जमंन लोग करते थे, या भूमष्य सागर में वेनिस के लोग 
करते थे, या जैसा कि और भी वाद में नीग्रो लोगो का व्यापार होता 
था,* तो ईसाई धर्म ने उसे रोकने की कभी कोशिश नहीं की। दास-प्रथा 
लाभप्रद नहीं रह गयी थी, इसलिये वह मर गयी। लेकिन' मरते-मरते भी 
बहू जहरोला डंक छोड गयी , यह ठप्पा लगा गयी कि यदि स्वतत्न नागरिक 
उत्पादक काम करेगे, त्तो वह नीच माना जायेगा। यह थी वह बंद गली 
जिसमें रोमन संसार फंस गया था: दास-अ्रथा का अस्तित्व आर्थिक दृष्टि 
से भ्रसम्भव हो गया था, परल्तु स्वतत्न लोगों के श्रम पर नैतिक रोक लगी 
हुई थी। पहली अब सामाजिक उत्पादन का बुनियादी रूप नहीं बनी रह 





* क्रेमीना के बिशप ल्युतप्रांद ने वताया है कि दसवी सदी में वेरदें 
मे, अर्थात्‌ पवित्न जमेन साम्राज्य में, प्रधान उद्योग हिजड़े बनाना था, 
जो मूर लोगो के हरमों के वास्ते बड़े मुनाफे पर स्पेन भेजे जाते थे।रम 
( एंगेल्स का नोट ) 
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सकती थीं, दूसरी बुनियादी रूप श्रभी बन नहीं सकती थी। इस स्थिति 
में पूर्ण क्रान्ति ही कुछ कर सकती थी। 

प्रांतों की हालत इससे बेहतर नहीं थी। हमारे पाप्त जो रिपोर्टे हैं 
उनमे अधिकांश ग्रात् प्रदेश के बारे में है।गहां ८००४ के साय-साव सतत 
छोटे किसान अभी भी मौजूद ये! अफसरों, जजों और सूदखोरो के 
अ्रत्याचारों से बचने के लिये ये किसान अक्सर शक्तिमान व्यक्तियों के संरक्षण 
मैं, उनकी सरपरस्ती में रहते थे; झलग-अलग व्यक्ति ही नहीं, वल्कि पूरे 
के पूरे समुदाय ऐसा करते थे। यहा तक कि चौथी सदी के सम्राट ग्रकमर 
फ़रमान जारी कर इस प्रथा पर प्रतिबंध लगाते थे। पर ऐसे सरक्षण पे 
उन लोगो को वया मदद मिलती थी जो इसे प्राप्त करने की कोशिश करते 
थे? संरक्षक इस शर्ते पर उन्हे सरक्षण प्रदात करता था कि वे अपनी जमीतें 
उसके नाम कर दें, बदले में वह उन्हें जीवन भर इन जमीनो को इस्तेमाल 
करने का हक़ दे देता था। पवित्र चर्च ने इस चाल को याद रखा 
झौर नवी तथा दसवी सदी में इसका खूब इस्तेमाल किया, जिससे भगवान 
का गौरव भी बढ़ा भ्रौर गरिरयाघर की जमीन-जायदाद मे भी बड़ा इजाफा 
हुआ। हा, उस समय , सन्‌ ४७५ के करीब, हम देखते है कि मार्सेई का 
विशप सालवियेनस इस डक्क॑ती की जोरदार मिनन्‍्दा कर रहा है। वह हमे 
बताता है कि रोम के अधिकारियों और बड़े ज्षमीदारों का भ्रत्याचार इतना 
असह्य हो उठा था कि बहुत से “रोमन” उन इलाकों में भाग गये थे 
जिन पर बर्वर लोगों का कब्जा हो चुका था, और ऐसे जिलों मे जो रोमन 
मामरिक बस गये थे, उन्हे सबसे ज़्यादा इस वात का भय था कि उनका 
इलाका कही फ़िर से रोमत शास्त के भ्रधीत ने हो जाये।!! उस जमावे 
में श्रव्सर गरीब मां-बाप अपने बच्चों को दासो की तरह बेच डालते थे- 
यह वात इस प्रथा को रोकने के लिये बने एक कानन से सिद्ध होती है। 

रोमनों को खुद उनके राज्य से मुक्त करने के एवज़ में जर्मन बबरों 
में पूरी जमीन का दो-तिहाई भाग खुद हड़प लिया भीर उसे आपस में 
बांठ लिया। बंट्वारा ग्रोत्र-व्यवस्था के अनुसार किया गया। विजेता चूंकि 
संख्या में कम ये, इसलिये वड़े-बड़े भूखंड विना बंटे रह गये। इनमे से कुछ 
तो प्रूटी जाति की सम्पत्ति रहे और कुछ अलग-अलग कवीलों था गोत्ों 
की। हर गोत्र में झलग-भ्रलग बुटुम्बो के बीच सेतो व चरागाहों का 
बंटवारा वरावर-वरावर टहिससे वनाकर परची डालकर किया गया। उमर 


बृध्ड 


काल में यह वंटवारा वारन्यार हुआ करता था या नहीं, इस बात को हम 
नहीं जानते। पर इतना निश्चित है कि रोमन प्रातों मे जल्द ही यह प्रथा 
बंद हो गयी और हर कुटुम्ब का हिस्सा उसकी विजी सम्पत्ति, “एलोडियम ”, 
बन गयी। जगल और चरागाहो को नही बांदा गया, वे सव के इस्तेमाल 
के लिए थे। उनके इस्तेमाल और बंटी हुई जमीन के जोतने का ढंग भाचीन 
रोति के अनुसार तथा पूरे समदाय की इच्छा से तय होता था! गोत्न को 
अपने गाव में बसे जितने ज्यादा दिन बीतते गये और समय बीतने के साथ- 
साथ जमंन और रोमन लोग आपस में जितने ज़्यादा घुलते-मिलते गये, 
उतना ही रकक्‍्त-सम्बन्ध गौण और प्रादेशिक सम्बन्ध प्रधान होता गया। 
अततः गोत्र मार्क-समुदाय मे तिरोहित हो गया, पर उसमे सदस्यों के मूल 
रक्त-सम्बन्ध के पर्याप्त चिह्ले दिखायी देते थे। इस प्रकार, कम से कम उन 
देशों मे, जहा मार्क-समुदायी को कायम रखा गया था-पफ्रांस के उत्तर 
में और इंगलंड, जर्मनी तथा स्कैडिनेविया में -गोत-व्यवस्था धीरे-धीरे 
प्रादेशिक व्यवस्था मे बदल गयी और इस प्रकार वह इस योग्य बन गयी 
कि राज्य-व्यवस्था के साथ फिट बैठ सके! फिर भी उसका बह स्वाभाविक 
जनवादी स्वरूप कायम रहा जो पूरी गोत्न-व्यवस्था की मुख्य विशेषता है 
और कालान्तर मे जब वह लाचार होकर पतनोन्मुख हुग्मा तब भी 
उसमें गोत्न-संघटन का कुछ अंश जरूर बाकी रहा, जो दलित जनता के 
हाथ में एक श्रस्त वन गया और जिसका वह आधुनिक काल में भी 
प्रयोग करती है। 

गोत्र में रक्त-सम्बन्ध के महत्त्व के तेजी से खतम होने का कारण यह 
था कि कबीले में और पूरी जाति में भी विजय के फलस्वरूप गोत्न-निकायों 
का हास हो गया। हम जानते है कि पराधीन जनों पर शासन करना गोक- 
व्यवस्था से भेल नहीं खाता। यहां यह बात वहुत बड़े पैमाने पर दिखायी 
पडती है। जर्मंद्र लोग अब रोमन प्रातो के मालिक थे। उनके लिये अपनी 
विजय को संगठित रूप देना आवश्यक था। परन्तु रोमवासियों के विशाल 
जननसमुदाय को ने तो भोत्न-संघटन के मिकायो मे सम्मिलित किया जा 
सेकंता था और न इन निकायों की सहायता से उन पर शासन किया जा 
सकता था। रोमवासियों की स्थानीय प्रशासन-संस्थाएं शुरू मे जमंन विजय 
के बाद भी काम करती रही थी, पर यह आवश्यक था कि उनके ऊपर 
कोई ऐसा संगठन हो जो रोमन राज्य का स्थान ले सके ओर यह दूसरा 


॥् 
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राज्य हो हो सकता था। इसलिये ग्रोतर-संघटन के निकायों को राज्य के 
निकायों में बदलना पड़ा श्ौर परिस्थितियों के दवाव के कारण यह काम 
बहुत जल्दी मे करना पड़ा। परन्तु विजेता जाति का पहला प्रतिनिधि 
सेनानायक था। जीते हुए प्रदेश की घरेलू और बाहरी सुरक्षा का तकाज 
था कि उसके अधिकारों को बढ़ाया जाये। सैनिक नेतृत्व को वादशाही में 
बदल देने का समय भ्रा गया था। यह कर भी दिया गया। 

फ्रैक लोगों के राज्य को लीजिये। यहां न केवल रोमन राज्य के विशान 
इलाके विजयी सालियन जाति को एकच्छत्न श्रधिकार में मिल गये में, 
बल्कि ऐसे भी सभी बडे भूखड, विशेषकर सभी बड़े जंगल, उनके हाथ 
में आ गये थे, जो बड़े या छोटे 89। (जिला ) श्रथवा मार्क-समुदायों के 
बीच नही बादे गये थे। फ्रैक लोगो के राजा ने, जो साधारण सेनानायक 
से वास्तविक राजा में परिवर्तित हो गया था, पहला काम यह किया कि 
जनता की इस सम्पत्ति को शाही सम्पत्ति बना डाला, इस जमीन को जनता 
से चुरा लिया और अपने निजी सैन्य दल को इनाम या भेंट के तौर पर दे 
दिया। उसके निजी सैन्य दल की, जिसमे पहले केवल निजी सैन्य श्रवचर 
तथा सेना के बाकी तमाम उपनायक हुआ करते थे, बाद में संख्या बहुत 
बढ गयी। उनमे ने केवल रोमन लोग, यानी गाल श्रदेश के वे निवासी 
शामिल हो गये जो रोमन वन गये थे, और जो लिखने की कला जानने, 
शिक्षित होने और देश के कानूनों के साथ-साथ बोल-चाल की रोमानी भाषा 
तथा साहित्यिक लैटिन की भी जानकारी रखते के कारण राजा के लिये 
बहुत जल्द ही नितात आवश्यक बन गये थे; वल्कि उनमे दास, भूदास 
तथा मुक्त दास भी शामिल हो गये। ये सव राजा के दरवारी थे, जिनमे 
से वह प्रपने कृपापात्रों को चुनता था। इन तमाम लोगों को सार्वजनिक 
भूमि के खंड शुरू में इनाम के रूप में, श्ौर बाद को अग्रहार (” बेनीफिस ") 
के रूप में दे दिये गये जो झारम्भ में भ्रधिकतर प्रायः राजा के जीवन-काल 
के लिये मिलते ये। इस प्रकार जनता की कीमत पर एक नये अभिजाव 
चर्ग का आधार तैयार हुआ। 7? 

परन्तु बात यही पर खतम नहीं हुईं। उस लम्बेन्चौडे दूर-द्वेर तक फैले 
साम्राज्य पर पुराने गोव्न-विधान द्वार शासन नहीं किया जा सकता था। 
सर्षियाप्रों की परिषद्‌, यदि वह वहुत दिन पहले ही लुप्तप्रमोग नहीं हो 
गयी हो, तो भी, झव नहीं बैठ सकती थी भौर शीघ्र ही राजा के स्थायी 
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परिजनों ने उसका स्थान ले लिया। पुरानी जन-सभा को दिखावे के लिये 
कायम रखा गया, पर वह अधिकाधिक महज़ सेना के उपनायको तथा 
नग्रे पनप रहे भ्रभिजात वर्ग के लोगों की सभा मे बदलती गयी। जिस तरह 
रोम के किसान गणराज्य के झन्तिम काल में बरबाद हो भ्ये थे, ठीक उसी 
तरह लगातार गृह-यद्धों प्रौर विजयाभियानों के कारण-कार्ल महान्‌ के 
काल में ल्ास तौर पर विजयाभियानों के कारण -अपनी भूमि के मालिक 
स्वतत्न॒ किसान, यानी फ्रंक जाति की अधिकाश जनता चुस और छीज गयी 
भी और घोर दरिद्रता की स्थिति में पहुंच गयी थी। शुरू में, पूरी सेना 
केवल इन किसानो की हुमा करती थी; फ्रैक प्रदेशो की विजय के बाद 
भी सेना का केद्र भाग इन किसानों का ही हुआ करता था, परन्तु नवीं 
शताब्दी के आरम्भ तक ये किसान इतने ज्यादा गरीब हो गये थे कि पाच 
में से मुश्किल से एक झादमी जंग का सामान मुहैया कर पाता था। पहले 
स्वतंत्र किसानों की सेना थी जो सीधे राजा के भ्राल्लात पर इकट्ठा हो जाया 
करती थी। भ्रव उसकी जगह नवोदित धनिकों के खिदमतगारों की सेना 
ने ले ली। इन ख़िदमतगारी में वे भूदास भी थे जो उन किसानों के वंशज 
थे जो पहले राजा के सिवा और किसी को अपना स्वामी नहीं मानते थे 
भौर उसके भी कुछ पहले किसी को, राजा तक को भी, अ्रपना स्वामी 
नही मानते थे। काल महान्‌ के उत्तराधिकारियो के शासन-काल में इतने 
गृह-युद्ध हुए, राजा की शक्ति इतनी क्षीण हो गयी और उसके साथ-साथ 
नये धनिकों ने , जिनमें अब काले महान्‌ द्वारा बनाये गये जिलो के वे काउट 
(इथाहार्वथा) ४ भी शामिल हो गये ये जो अपने पद को पुश्तैनी बनाने 
की कोशिश कर रहे थे, इतनी ज़्यादा ताकत हडप लो कि फ्रैक किसानों 
की बरबादी भौर भी बहुत ज़्यादा बढ़ गयी! नोर्मन लोगों के आक्रमण ने 
वाकी कसर भी पूरी कर दी। काले महान्‌ की मृत्यु के पचास वर्ष बाद 
फेक साम्राज्य नोमेन आक्रमणकारियों के चरणो पर उसी निस्सहाय झ्वस्था 
में पड़ा था, जैसे कि उसके चार सौ वर्ष पहले रोमन साम्राज्य फ्रैक लोगों 
के कदमों पर पड़ा था। * 

फ्ैक साम्राज्य इस समय न केवल बाहरी दुश्मनों के सामने निस्सहाय 
या, बल्कि समाज की अंदरूनी व्यवस्था, या शायद उसे अ्व्यवस्था कहना 
प्यादा सही होगा, भी उसी निस्सहाय स्थिति में थी। स्वतंत्र फ्रैक किसान 
प्रव उसी स्थिति में थे, जो उनके पूवववर्ती रोम के ०णंणा की स्थिति हो 
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वितरण, उस काल में खेती ,तथा उद्योग के उत्पादन के स्तर के पूर्णतः 
अतुरुप था, और इसलिये वह अपरिहायं था; दूसरे यह कि उस काल 
के बाद झनेवाले चार सौ वर्षों में उत्पादन का वह स्तर न तो खास ऊपर 
उठा और न नीचे गिरा, और इसलिये उससे लाज़िमी तौर से उसी पुराने 
ढंग का सम्पत्तिवितरण तथा आवादी का वर्ग-विभाजन पैदा हुआ। रोमन 
साम्राज्य की अन्तिम शताब्दियों में शहर का देहात पर प्रभुत्व नही रह 
गया था और वह जर्मन शासन की प्रारम्भिक शताब्दियों मे भी फिर से 
कायम नहीं हो पाया। इसका अर्थ यह है कि इस पूरे अरसे मे खेती तथा 
उद्योग, दोनो का स्तर बहुत नीचे था) सामान्यतः ऐसी हालत होने पर 
भरौर उसके फलस्वरूप शासक बड़े-बड़े जमीदारों भौर पराधीन छोटे-छोटे 
किसानो का होना लाज़िमी है। ऐसे समाज मे न तो दास-श्रम के सहारे 
चलनेवाली बड़ी-बड़ी जागीरों की रोमन अर्थ-व्यवस्था, और न भूदास- 
श्रम की सहायता से चरनेवाली बड़े पैमाने की नयी खेती की कलम लगायी 
जा सकती थी। इस वात का सबसे अच्छा प्रमाण यह है कि कार्ल महान्‌ 
ने भ्रपने मशहर शाही खास महाल में खेती के जो विस्तृत प्रयोग किये थे, 
उनका बाद में चिह्न तक न बचा। केवल मठों मे इन प्रयोगो को जारी 
रखा भर केवल उन्ही के लिये वे लाभप्रद सिद्ध हुए। परन्तु ये मठ 
प्रसाधारण ढंग के सामाजिक मिकाय थे जिनकी नीव क्रह्मच्य पर रखी गयी 
यी। वे ऐसा काम करते थे जो अपवाद होता था भ्रौर इसलिये वे स्वयं 
भ्रपवाद ही रह सकते थे। 

फिर भी, इन चार सौ वर्षों मे प्रगति हुई। भले ही इस काल के 
अंत में हमे फिर वे ही मुख्य वर्ग दिखायी पड़ते हो जो भारम्भ में दिखायी 
पड़े थे, पर जित लोगो को लेकर ये वर्ग बने थे उनमें ज्वकूर परिवर्तन हो 
गया था। प्राचीन काल की दास-प्रथा मिट गयी थी। वे तवाह भ्ौर बरबाद 
स्वतंत्र नागरिक भी नही रह गयेथे जो मेहनत करना भ्रपती शान के ख़िलाफ़ 
समझते थे। रोमन 0००७७ और नये भूदासों के बीच स्वतंत्र फ़क किसान 
का झ्राविर्भाव हुआ था। मरणोन्मुख रोमवाद की “निरयथंक स्मृतियां भ्रौर 
निरुद्रेश्य संघर्ष ” अब मर चुके थे और दफ़ना भी दिये गये थरे। नवी सदी 
के सामाजिक वर्गों का जन्म एक पतनोस्मुख सभ्यता के दलदल में नहीं, वल्कि 
एक नयी सभ्यता के प्रसव-काल में हुआ था। नयी नस्ल, जिसमे मालिक 
भौर नौकर दोनो ही,थे, भपने रोमन पूर्ववर्तियों के मुकाबले में मनुष्यों 
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की नस्ल थी। प्रवल जमीदारों तथा पराधीन किसानों के सम्बन्ध, जो 
रोमनों के प्राचीन जग्रत्‌ के पतन के निशशापूर्ण रूप ये, नमी नस्ल के लिये 
एक नये बिकास का प्रारस्मिक बिन्दु बन गये। इसके अलावा, में पार 
सौ वर्ष दैसे भले ही श्रनुत्पादक प्रतीत हो, पर वे एक बड़ी उपज छोड गये, 
झरौर बह है आधुनिक जातिया। यानी वे पश्चिमी यूरोप की मानवजाति 
को नये रूप में ढालकर और उसका नया विभाजन करके झ्रागामी इंतिहाम 
के लिए उसे तैयार कर गये। दर श्रसल जमंनो ने यूरोप में तया जीव 
फूक दिया था। श्लौर यही कारण है कि जर्मन काल में राज्यों के भंग होते 
के परिणामस्वरूप नौर्स-सैरेसेन आधिपत्यः नहीं क़ायम . हुंशा, वर्लि 
“ब्ेेनीफिय ” और सरपरस्ती (८्णाशाथातंधांगा) 7 की प्रया ने बढकर 
सामन्तवाद का रूप धारण किया और जनसंब्या से इतनी तेजी में 
वृद्धि हुई कि इसके मुश्किल से दो सदी बाद धर्मयुद्धों-कुंसेडों-मे जो 
जो वेतहाशा खून वहा, उसे भी समाज बिना हानि उठाये वर्दाश 
कर सका। # 

मरणासन्त यूरोप में जनों ने किस गुप्त मत़वल से नया जीवन फूड 
था? क्‍या वह जन नस्ल के अंदर छिपी हुई कोई जादूई ताकत 
थी, जैसा कि हमारे अ्रंधराष्ट्रवादी इतिहासकार कहना पसंद करेगे 
हरमिज नहीं। इसमें शक नहीं कि जर्मन लोग एक बहुत प्रतिभाशाली 
झाय॑ कदीले के थे, जो उस वक़्त खास तौर पर पूरी वेजीं से 


विकास कर रहा था। परन्तु जिस चीज़ ने यूरोप में नयी जान 3 
उनके 


बहू उनका विशिष्ट जातीय गुण नहीं, बल्कि उनकी वर्बरता,« 
गोव्-व्यवस्था थी। ४ 5 

उनकी व्यकितिगरत योग्यता और वीरता, उतका , स्वा्तत्य-््रेम सभी 
सावंजमिक कामों की अपना समझने की उनकी “ जनवादी प्रवृत्ति - सकी 
में, बे तमाम गुण जिन्हे रोम के लोग खो चुके थे श्रौर जिनके विवा रोमन 
संसार की कीचड़ में से नये राज्यों का निर्माण झौर नयी जातियों का पैदा 
होता असम्भव था-वे यदि बर्वर युग की उन्नत अबस्या की विशेषताएं 
झौर गोत्न-व्यवस्था के फल नहीं, वो और क्‍या थे? हि 

यदि जमंनो ने एकनिष्ठ विवाह के श्राच्चीन रूप को बदल डाला। 
परिवार में पुरप के शासन को ढीला किया झौर स्त्री को इतना ऊंची 
स्थान दिया जितना प्राचीन संसार मे कभी नहीं था, तो जर्मवो में यह सब 
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करने की शक्ति इसके सिवा और कहां से आयी कि वे विकास के बबेर 
युग में थे, उनमें गोत्र-समाज के रीति-रिवाज मे और मातृ-सत्ता के काल की 
विरासत उनमे झब भी जीवित थी? 

कम से कम तीन सबसे महत्त्वपूर्ण देशों में - जर्मनी, उत्तरी फ्रांस और 
इंगलैड में-यदि वे मार्क-समुदायों के रूप मे गोत्न-व्यवस्था का एक अंश 
प्रशुण्ण रखने श्रौर उसे सामन्ती राज्य के अंदर समाविष्ट करने मे सफल 
हुए और इस प्रकार उत्पीड़ित वर्ग को, किसानो को, भध्ययुगीन भूदास- 
प्रथा की कठिनतम परिस्थितियों मे भी स्थानीय ऐक्य और प्रतिरोध का एक 
साधन प्रदान कर सके, जो साधन न तो प्राचीन काल के दासों को तैयार 
मिला था और न आधुनिक सर्वहारा को मिला है-तो इसका श्रेय उनकी 
बबर प्रवस्था को, गोत़ों में बसने की उनकी शुद्ध बबेर प्रया को नहीं, 
तो भर किस बात को है? 

औ्रौर अन्त में, वे दास-प्रथा के उस नरम रूप को विकसित करके उसे 
सा्वेत्रिक बनाने में सफल हुए, जो पहले उनके देश में प्रचलित था और 
बाद को जिसने अ्धिकाधिक रोमन साम्राज्य में भी दासता का स्थान ले 
लिया, और जिसने, जैसा कि फ़ूरिये ने पहली वार जोर देकर कहा था” , 
उत्पीड़ितों को एक वर्ग के रूप में अपने को धीरे-धीरे मुक्त कर लेने का 
एक साधन दिया था(00॥व 8फ% ट्णएशेशा।ड 065 ग्रा0/शा$ 0'क्षीशा- 
काकिशाशा। ००/९८४६४ ४ 76०87 *) और इस कारण वह दास-प्रधा 
से कही श्रेष्ठ था, क्योकि जहां दास-प्रथा मे दास की केवल वैयवितक मुक्ति हो 
सकती थी और बीच की कोई अवस्था सम्भव न थी (प्राचीन काल में कभी 
सफल विद्रोह के द्वारा दास-प्रथा का अ्रत नहीं हुआ ), वहा मध्य युग के 
भूदासों ने धीरे-धीरे और एक वर्ग के रूप मे अपने को मुक्त कर लिया 
था। यदि जमंन यह मव कर सके, तो इसका कारण इसके सिवा भ्रौर 
तेया था कि वे वर्बर भ्रवस्था मे थे, जिसकी वजह से वे प्राचीन काल की 
अम-दासता , या श्राव्य घरेलू दासता, किसी भी प्रकार की पूर्ण दास-अथा 
पर नहीं पहुंच पाये? 


नल नल तन 


* काश्तकारों को सामूहिक रूप से धोरे-घोरे मुक्ति पाने के साधन 
अदा करता है ।-सं० 


जत्‌ 


& 
बरबरता और सभ्यता 


यूनानी, रोमन और जमेंन-हम इन तीन बड़े उदाहरणों के रूप में 
इस वात का अध्ययत कर चुके है कि गोत्न-व्यवस्था का विनाश किस श्रकार 
हुआ। श्रव हम अंत में, उन आम आर्थिक परिस्थितियों का भ्रध्ययन करेगे 
जिन्होंने बर्बर युग की उन्नत प्रवस्था में समाज की गोत्-व्यवस्था की नीव 
प्रोद डाली थी भौर जिनके कारण सम्यता के युग का श्रारम्भ होते-होते 
गोत्-व्यवस्था बिलकुल ख़त्म हो गयी। इस अध्ययन के लिये मास की 
'पूजी” उतनी ही भ्रावश्यक है जितनी मौर्गेन की पुस्तक। 

जागल युग की मध्यम अवस्था में पैदा होकर तथा उसकी उन्नत प्रवस्था 
में और विकास करने के बाद गीत्न-व्यवस्था , जहां तक हम' अपनी मूल 
सामग्री से किसी निष्कर्ष पर पहुंच सकते हूँ, बर्बर युग की निम्न अवस्था 
में पूर्ण उत्कर्प पर पहुंच गयी थी! भ्रतएव हम ग्रपना अध्ययन इस अवस्था 
से ही शुरू करेगे। 

इस भअवस्था में, जिसका उदाहरण अमरीकी इंडियन श्रस्तुत करते है, 
हम गोत्न-व्यवस्था को पूर्ण विकसित रूप में पाते है। हर क़बीला कई गोत्रों 
में, चहुधा दो गोत्नों में, बंटा होता था! झावादी बढ जाने पर ये आदिम 
ग्रोत्र फिर कई संतति-योत्रों में वंट जाते थे, भौर उनके सम्बन्ध में भातृ- 
गोत्र बिरादरी के रूप में प्रगट होता था। खुद क़बीला भी कई क़दीलों 
में बंट जाता था » जिनमें से हर एक भे प्रायः वे हो पुराने गोत्न होते थे। 
कम से कम कुछ स्थानों में एक दूसरे से सम्बन्धित क़बोले मिलकर एक 
महासंघ बना लेते थे। यह सरल संगठन उने सामाजिक परिस्थितियों के 


जज 


लिये पूर्ण रूप से पर्याप्त था जिनसे वह उत्पन्न हुआ था। वह एक प्रकार 
के विशिष्ट प्राकृतिक समूह से अधिक कुछ न था भर वह इस रूप में 
सगठित समाज में जो आंतरिक संघर्ष उठ सकते थे, उतका निपटास 
करने में समर्थ था। वाह्म क्षेत्र में संघर्ष युद्ध के द्वारा तय किये जाते थे, 
जिसका अंत किसी कबीले के मिट जाने में हो सकता था, लेकिन उसकी 
प्रधीनता में कभी नहीं। गोत्र-व्यवस्था में शासकों और शासितो के लि 
कोई स्थान न था-इसी बात मे मोत्न-व्यवस्था की महातता ग्रौर उसकी 
परिमितता दोनों है! आंतरिक क्षेत्र में, अभी अ्रधिकारों और कर्तव्यों मे 
विभेद न हुआ था; किसी श्रमरीकी इंडियन के सामने यह सवाल कभी 
नही उठता था कि सार्वजनिक मामलों में भाग लेना, रक्‍्त-अतिशोध तेता 
या क्षतिपूर्ति करना उसका अधिकार है अथवा कत्तंव्य। यह सवाल उसको 
उतना ही बेमानी लगता जितना यह कि खाना, सोना या शिकार कला 
उसका कर्तव्य है भ्रथवा अ्रधिकार। न ही कोई क्रबीला या गोत्र भिल- 
भिन्‍न वर्मों में बंट सकता था। इसलिये भ्रव हमे देखना चाहिये कि हे 
व्यवस्था का आर्थिक झाधार क्‍या था? 

आ्रावादी बहुत ही छितरी हुई थी। वह केवल कबीले के निवास-स्थात 
में ही धनी होती थी, जिसके चारो ओर कबीले के लिये शिकार के वास्त 
एक लम्बा-चौड़ा जगली इलाका होता था, और उसके' भी झागे वह तर 
संरक्षक वन-भूमि होती थी जो उस कवीले को दूसरे क़बीलो से श्रलग करती 
थी और उसकी रक्षा करती थी। कबीले के अंदर पाया जानेवाला श्रम 
विभाजन वस प्रकृति की उपज था, यानी केवल नारी और पुरुष के बीच 
श्रम-विभाजन पाया जाता था। पुरुष युद्ध मे भाग लेते थे, शिकार करते 
थे, मछली मारते थे, झाहार की सामग्री जुटाते थे झौर इन तमाम कामों 
के लिये आ्रावश्यक झौजार तैयार करते थे। स्त्रियां घर की देखभाल करती 
थी और खाना-कपडा तैयार करती थी। वे खाना पकाती थी, बुनती थी 
ग्रौर सीती थी। प्रत्येक अपने-अपने कार्यक्षेत्र का स्वामी था: पुरुषों का 
जंगल भें प्राधान्य था, तो स्त्रियो का घर मे, भ्रत्येक उन आऔजारी कीं 
मालिक था जिन्हे उसने वनाया था श्रौर जिन्हें वह इस्तेमाल करता था। 
हथियार और शिकार करने तथा मछली मारने के भौजार प्रुरुषों की सम्पर्ति 
थे और घर के सरोसामान तथा वर्तन-भाडे स्त्रियों की सम्पत्ति ये। कुदुस्य 
सामुदायिक प्रकार का था झौर एक कुदुम्बधर में कई, झौर झक्सर बहती 


श्ग्ड 


से परिवार एकसाथ रहते थे *। जो कुछ साथ मिलकर तैयार किया और 
इस्तेमाल किया जाता था-जैसे घर, वगीचा, लम्बी नाव-वह 
सब की सामूहिक सम्पत्ति होता था। भ्रतएवं, वह “कमायी हुई सम्पत्ति” 
यहां भौर सिर्फ़ यही मिलती है, जिसे न्यायशास्त्री और ग्र्थशास्त्री झूठमूठ 
के लिये सभ्य समाज की विशेषता बताते है और जो आधुनिक पूजीवादी 
सम्पत्ति का अन्तिम झूठा कानूनी झ्राधार वनी हुई है। 

परन्तु मनुष्य हर जगह इसी अवस्था में नहीं रहा। एशिया में उसे ऐसे 
पशु मिल गये जिन्हें पालतू बनाया जा सकता था; उन्हे बाडे में रखकर 
उनकी नस्ल वढायी जा सकती थी। जंगली भैस का शिकार करना पड़ता 
था, पालतू गाय हर साल एक बछड़ा और उसके ऊपर दूध देती थी। कई 
सबसे उन्नत कबीलों ने-जैसे झायों, सामी लोगो और शायद तूरानियों 
ने भी-पशुश्नों को पालतू बनाया, और वाद में पशुपालन व पशुप्रजनन को 
अपना मुख्य पेशा बता लिया। पशुपालक क़वीले बर्बर लोगी के साधारण 
जन-समुदाय से अलग हो गये। यह पहला बड़ा सामाजिक अ्रम-विभाजन 
था। ये पशुपालक क़बीले , दूसरे ववेर कबीलो से न सिर्फ ज्यादा खाने-पीने 
का सामान तैयार करते थे, बल्कि ग्रधिक विविधतापूर्ण सामात तैयार करते 
थे। उनके पास न केवल दूध, दूध से बनायी वस्तुएं और गोश्त दूसरे 
कबीलों की तुलना मे भ्रशथ्चिक मात्ना में होता था, वल्कि उनके पास खाले, 
ऊन, बकरियों के बाल, भर ऊत कातकर ओर बुनकर बनाये गये कपड़े 
भी थे, जिनका इस्तेमाल, कच्चे माल की मात्रा में दिनोदिन होनेवाली 
बढ़ती के साथ-साथ , लगातार वढ रहा था। इससे पहली वार नियमित 
कैप से विनिमय सम्भव हुआ । इसके पहलेवाली अवस्थाओ्रों मे केवल कभी- 
कभी ही विनिमय सम्भव था ; कुछ लोगो की हथियारों व शजारों के बनाने 
में विशेष निपुणता क्षणिक श्रम-विभाजन को संभव वना सकती थी! उदाहरण 
के लिये, बहुत-सी जगहो में नवीन प्रस्तर युग के पत्थर के औजार बनानेवाले 
कारखानों के श्रवशेष मिले है, जिनके बारे में किसी प्रकार के सदेह की 
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* विशेषकर अमरीका के उत्तरी-पश्चिमी तट पर; देखिए बैक्रोफ़्ट 
क्वेनन शर्लोद द्वीपो के निवासी हैडा लोगो मे तो कुछ घरो में सात-सातत 
सौ व्यक्ति एकसाथ रहते है। नूटका लोगों में पूरा का पूरा कबीला एक 
घर में रहता था। (एंगेल्स का नोट) 
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गुजाइश नही है। इन कारखानों मे जो कारीगर अपनी क्षमता का विकान 
किया करते थे, बहुत सम्भव है कि वे पूरे समुदाय के लिये काम करते थे, 
जैसा कि भारत की गोत्-व्यवस्था वाले समुदायों के स्थायी दस्तकार आजकल 
भी करते है। हर हालत मे, उस अवस्था में कवीले के अंदर विनिमय के 
अलावा किसी और प्रकार के विनिमय के भ्रारम्भ होने की सम्भावना नही 
थी और वह विनिमय भी वस अ्रपवादस्वरूप ही था। परन्तु जब पशुपालई 
कबीलों ने स्पष्ट झ्राकार ग्रहण किया, तो भिल्न-भिन्‍न कबीलो के सदस्य 
के बीच विनिमय के आरम्भ होने झौर विकास करने तथा एक तियमित 
सामाजिक प्रथा के रूप में समाज में जड़ जमा लेने के लिये सभी प्रनुईूत 
परिस्थितिया पैदा हो गयी। शुरू मे एक कबीला दूसरे क़बीले के सार्य 
श्रपने-अपने गोत-मुखियाओ्ों के ज़रिये विनिमय करता था, परल्तु जैसे-जैसे 
पशुप्रो के रेवड लोगों की पृथक्‌ सम्पत्ति बनते गये, वैसे-बैसे व्यक्तियों के 
बीच होनेवाले विनिमय का अश्रधिकाधिक प्राधान्य होता गया, यहां तर्क 
अत में वही विनिमय का एकमात्न रूप हो गया। पशुपालक कबीले जो मुल्य 
चीज दूसरे कबीलो को विनिमय मे देते थे, वह थी पशुधन। भ्रतएवं पशुधत 
वह माल बन गया जिसके द्वारा दूसरे सभी मालो का मूल्य मापा जाता 
था भ्रौर जिसे हर जगह लोग खुशी से दूसरे मालो के बदले में लेने को 
तैयार रहते थे, साराश यह कि पशुधन ने मुद्रा का कार्य प्रहण कर लिंयां 
और इस अवस्था मे वह मुद्रा का काम देने भी लगा था। माल के 
के आरम्भ में ही एक विशेष माल-मुद्रा“की जहूरत अनिवाये रूप 
तेजी से महसूस होने लगी। 

बबेर युग की निम्न अवस्था के एशियाई लोगों को शायद वागबाती 
का ज्ञान नहीं था, पर अधिक से अधिक बवेर युग की मध्यम अवस्था 
तक तो वह ज़रूर ही इन लोगों मे खेती के पूर्ववर्ती के रूप में शुरू हो 
गयी होगी। तूरान की पहाडियों की जलवायु ऐसी न थी कि विना सं 
और कड़ाके के जाड़े के दिनों के लिये चारे का इन्तज्ञाम किये वहा पशुपालन 
का जीवन विताया जा सके। इसलिये यहा चारे और भ्रनाज की खेती के 
बिना काम न चल सकता था। काले सागर के उत्तर में जो स्तेपी प्रदेश 
है, वहां भी णही हालत थी। और जब एक बार जानवदो के लिये झताज 
वोया जाने लगा, तो शीघ्र ही वह मनुष्यों का भी ओभोजन वन गया। हे 
की जमीन अरब भी कवीले की सम्पत्ति बनी रही शोर बह पहले गोती 


रण्६ 


के बीच बांट दी जाती थी, गोत्र उसे सामुदायिक कुटुम्बों मे और ग्न्त 
में अलग-अलग व्यक्तियों के बीच इस्तेमाल के लिये वाट देता था। ज्न्हे 
शायद जमीन पर कब्जे का कुछ भ्रधिकार मिला हुआ था, पर उससे अधिक 
कुछ नहीं। 
इस अवस्था की झौद्योगिक उपलब्धियों में दो विशेष रूप से महत्त्वपूर्ण 
हैं। एक है करघा, दूसरा है खनिज धातुओं को गलाने व साफ करने 
तथा धातुओं से काम की चीजें बनाने की कता। उनमे ताबें, दिन, 
और उन्हे मिलाकर बनाये जानेवाले कासे का सबसे श्रधिक महत्त्व था। 
कासे से बड़े काम के श्रोज्ारा और हथियार बनते थे, पर बे पत्थर के 
औजारों की ज़रूरत को खत्म नही कर सकते थे। यह काम तो सिर्फ लोहा 
ही कर सकता था, परन्तु उसका उत्पादन ग्रभी तक अज्ञात था। सोना 
श्रौर चादी जेवर बनाने और सजावट के काम में आने लगे थे, और वे 
पेस समग्र भी ताबे और कासे से कही श्रधिक मूल्यवान्‌ समझे जाने लगे होगे। 
जैव पशुपालन, खेती, घरेलू दस्तकारी-सभी शाखाओं मे उत्पादन 
का विकास हुआ तो मानव श्रम-शक्ति जितना उसके पोषण में खर्चे होता 
जो, उससे अधिक पैदा करने लगी । साथ ही गोत्न के , या सामुदायिक कुटुम्ब 
के, भ्रथवा अलग-अलग परिवारों के प्रत्येक सदस्य के ज़िम्मे रोज़ाना पहले 
से कही ज़्यादा काम श्रा पड़ा। इसलिये जरूरत महसूस हुई कि कही से 
धौर श्रम-शक्ति लायी जामे। वह युद्ध से मिली। युद्ध में जो लोग बन्दी 
हो जाते थे, भ्रव उतको दास बनाया जाने लगा। उस समय की सामान्य 
ऐतिहासिक परिस्थितियों मे जो पहला बड़ा सामाजिक श्रम-विभाजन हुआ, 
नह भ्रम की उत्पादन-क्षमता को बढाकर , अर्थात्‌ धन में वृद्धि करके और 
उत्पादन के क्षेत्र को विस्तार देकर समाज में भ्रपने पीछे लाजिमी तौर 
पर दासअथा को ले आया। पहले बड़े सामाजिक श्रम-विभाजन के 
खुद समाज के पहले बडे विभाजन का उदय हुआ, समाज 
दो वर्गों भें बंट गया: एक श्रोर दासों के मालिक हो गये और दूसरी ओर 
दास , एक भोर शोपक हो गये भ्रौर दूसरी ओर शोषित। 
जानवरों के रेवड़ श्र ग़ल्ले कब और कैसे कबीले अथवा भोत्न की 
सामूहिक सम्पत्ति से भ्रतग-अलग परिवारों के मुखियाओं की सम्पत्ति बन 
गये, यह हम आज तक नही जान सके है। परन्तु मुख्यतः यह परिवर्तन 
इसी भ्रवस्‍्था में हुआ होगा। जानवरो के रेवड़ो तथा अन्य सम्पदाओों के 
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कारण परिवार के अन्दर क्राति हो गयी। जीविका कमाना सदा पुष्प की 
काम रहा था, वह जीविका कमाने के साधनों का उत्पादन करता था ग्रौर 
उनका स्वामी होता था। अव जानवरों के रेवड़ जीविका कमाने का गया 
साधन बन गये थे; शुरू में जंगली जानवरों को पकड़कर पालतू वतानों 
और फिर उनका पालन-पोपण करना-यह प्रर्ष का ही काम था। इसलिये 
वह जानवरो का मालिक होता था और उनके बदले में मिलनेवाले तरह 
तरह के माल और दासो का भी मालिक होता था। इसलिए उत्पादन मे 
जो अतिरिक्त पैदावार होती थी, वह पुरुष की सम्पत्ति होती थी; नारी 
उसके उपभोग मे हिस्सा बंटाती थी, परन्तु उसके स्वामित्व में नारी की 
कोई भाग नहीं होता था। “जांगल” योद्धा श्रौर शिकारी घर में नारी 
को प्रमुख स्थान देकर खुद गौण स्थान से ही संतुष्ट या। “सीधेलसादे” 
गड़रिये ने श्रपनी दौलत के जोर से मुख्य स्थान पर खुद पअ्रधिकार के 
लिया भ्रौर नारी को गौण स्थान में ढकेल दिया। नारी कोई शिकायत मे 
कर सकती थी। पत्ति श्रौर पत्नी के बीच सम्पत्ति का विभाजन पर्टिवार 
के अदर श्रम-विभाजन द्वारा नियमित होता था। श्रम-विभाजन पहले गैमा 
ही था, फिर भी श्रव उसने घर के प्रंदर के सम्बन्ध को एकदम उ्तेढः 
पलट दिया था, क्योंकि परिवार के बाहर श्रम-विभाजन वदल गया थीं। 
जिस कारण से पहले धर मे नारी सर्वेरा थी-यानी उमका घरेलू कार्म 
काज तक ही सीमित रहना-उसी ने झ्रव घर में पुरुष का झाधिपस 
सुनिश्चित बना दिया। जीविका कमाने के पुरुष के काम की तुलना मे तारी 
के घरेलू काम का महत्त्व जाता रहा। प्रब पुरुष का काम सर्व कुछ वीं 
गया और नारी का काम एक महत्त्वहीन योगदान मात्र रह गया। कर 

स्त्रियों हे 


हम अभी से ही यह बात साफ-साफ़ देख सकते है कि जब तक स् 


सामाजिक उत्पादन के काम से अलग और केवल घर के कामों तक हीं, जो 
निजी काम होते है, सीमित रखा जायेगा, तव तक स्त्रियों का स्वतृव्रतीं 
है. श्रौर 


प्राप्त करता और पुरुषों के साथ बरावरी का हक पाता अस्तम्भव 
श्रसम्भव ही बना रहेगा। स्त्रियों की स्वतंत्रता केवल उसी समय सम्भव 
होती है जब वे बडे पैमाने पर, सामाजिक पैमाने पर+ उलादत में भाग 
लेने में समर्थ हो पाती हैँ, झौर जब घरेलू काम उनके न्यूनतम ध्यान की 
तकाजा करते हैं। झौर यह केवल बड़े पैमाने के झांधुनिक उद्योग के 
परिणामस्वरूप ही सम्भव हुआ है, जो न कैवल स्त्रियों के लिये यह मुमति् 
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बना देता है कि वे बड़ी संख्या में उत्पादन में भाग ले सकें , वल्कि जिसके 
लिए स्त्रियों को उत्पादन में खीचना भी ज़रूरी होता है, श्रौर इसके अभ्लावा 
जिसमें धर के तिजी काम-काज को भी एक सार्वजनिक उद्योग बना देने 
की प्रवृत्ति होती है। 

जब घर के अंदर पुरुष की सचमुच प्रभुता कायम हो गयी, तो उसकी 
तानाशाही कायम होने के रास्ते मे जो आखिरी बाधा थी, वह भी खत्म 
हो गयी। भातृ-सत्ता के नाश, पितृ-सत्ता की स्थापना और युग्म-परिवार 
के धीरे-धीरे. एकनिप्ड विदाह्‌ की प्रथा में सक्रमण से इस तानाशाही की 
परिषुष्टि हुई और वह स्थायी वनी | इससे पुरानी ग्रोत्र-व्यवस्था में दरार 
पड़े गयी। एकनिष्ठ परिवार एक ताकत बन गया और गोत़् के अस्तित्व 
के लिये एक खतरा वन गया। 

अगला कदम हमे बर्बर युग की उन्नत अवस्था में ले आता है। यह 
वह अवस्था है जिसमे सभी सभ्य जातिया अपने वीर-काल से गुजरी ,है। 
यह लोहे की तलवार का युग है, पर साथ ही लोहे की फालवाल हल तथा 
लोहे की कुल्हाडी का भी युग है, जब लोहा मनुष्य का सेवक बन गया 
था। भ्रदि हम आलू को छोड़ दें, तो लोहा उन सभी कच्चे मालो में अभ्रत्तिम 
और सबसे महत्त्वपूर्ण है जिन्होंने इतिहास मे क्रान्तिकारी भूमिका श्रदा की 
है। लोहे के कारण पहले से बड़े पैमाने पर खेत बनाकर फसल उगानो और 
बम्बे-चौडे जंगली इलाकों को खेती के लिये साफ करना सम्भव हो गया। 
उसेसे दस्तकारो को इतने सख्त श्र तेज श्रौजार मिल गये जिनके सामने 
ने कोई पत्थर ठहर सकता था भर न कोई भ्रन्य ज्ञात धातु ही ठहर सकती 
थी। परन्तु यह सब धीरे-धीरे ही हुआ , शुरू मे जो लोहा तैयार हुआ था 
वह तो अक्सर कासे से भी नरम होता था। इस प्रकार पत्थर के बने 
भौज्ञार धीरे-धीरे हो गायव हुए। हम न केवल 'हिल्डेब्राड के गीत' मे 
पत्थर की कुल्हाडियों को युद्ध मे इस्तेमाल होते सुनते हैं, वल्कि हेस्टिंग्स 
की सडाई में भो, ज़ो १०६६ में हुईं थी, उनका प्रयोग होते देखते है। ९ 
परन्तु श्र प्रगति की धारा अबाध हो गयी, रकावटटें पहले से कम हो गयी 
भर गति पहले से तेज हो गयी। कबीले का या कबीलो के महासंघ का 
केन्द्रीय स्थान शहर बन गया, जिसकी बुजंदार और मोखेदार चहारदीवारी 
के घेरे मे पत्थर या इंटो के बने मकान होते थे। यह शहर जहां वास्तुकला 
मे प्रगति का सूचक था, वही वह पहले से बढे हुए खतरे और उससे वचाव 
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के इन्तताम की ज़रूरत का द्योतक भी। धन-दौलत तेजी से वढ़ रही पी, 
पर यह अ्रलग-प्रलग व्यक्तियों की धन-दोलत थो। बुनाई, घातुकमे भर 
दूसरी दस्तकारियों का, हर एक का प्रपना प्रलग विशिष्ट रुप होता शा 
रहा था, भर उनके मालों से श्रधिकाधिक सफाई , खूबसूरती भौर विविध 
प्राती जा रही थी। यगेती से श्रव न केवल प्रनाज, दाले और फल मिलते 
थे, वल्कि हेल भौर शराव भी मिलती थौ-प्रव लोगों ने ते निकालते 
प्रौर शराय बनाने को कला सौय ली थी.। अ्रव कोई एक व्यक्ति इंते 
भिन्‍न प्रकार के काम नहीं कर सकता था; इसलिये भव दूसरा बड़ा धर्मः 
विभाजन हुआा : दस्तकारिया खेती से भ्लग हो गयी। उत्पादन में जो लगातार 
वृद्धि हो रही थी भ्रौर उसके साथ-साथ श्रम की उत्पादन-क्षमता में जो 
बढ़ती हो गयी थी, उसने मानव श्रम-शक्तति का मूल्य बढ़ा दिया॥ दाग 
प्रथा, जो पिछली मजिल में श्रकुरित हो रही भी श्रौर केवल कही- 
कही पायी जाती थी , भव समाज-व्यवस्था का एक श्रावश्यक झंग बन गयी। 
दास श्रव महज सहायक नहीं रह गये, वल्कि उन्हें बीसियों की संख्या प्र 
खेती प्रौर कारखानों भे काम करने के, लिये हाका जाने लगा। उलादव 
के खेती तथा दस्तकारी , इन दो बड़ी शाया्रो में वंट जाने के कारण प्रव 
विनिमय के लिये उत्पादन, माल का उत्पादन होने लगा। उसके साथ-सार्य 
न सिर्फ झपने इलाके के अदर, से सिर्फ विभिन्‍न क़बीलों के इलाकों हीं 
सीमाओो पर, बल्कि समुद्र पार भी व्यापार होने लगा। इस सब का ग्रभी 
बहुत कम विकास हुआ था; सार्वजनिक सुद्दा का काम करनेवाले मीर्ले 
के रूप में बहुमूल्य धातुओं का पहले से अ्रधिक प्रयोग होने लगा था, पर 
प्रभी वे सिक्कों के रूप में नहीं ढाली जाती थी भर केवल तौलकर उ्ता 
विनिमय होता था । व 

भ्रव स्वतंत्र लोगो तथा दासो के भेद के साथ-साय भमीर और गरीब 
का भेद भी जुड़ गया था। नये श्रम-विभाजन के साथ समाज नये सिरे से 
वर्गों मे बंठ गया था। जहा कहीं7 पुराने आदिम सामुदायिक कुंहुम्व प्रध्ी 
तक कायम थे, वहां वे विभिन्‍न परिवारों के अलग-अलग मुखियाश्रो के पारस 
कम-ज़्यादा धन होने के कारण टूट गये और इससे पूरे समुदाय द्वारा मिलकर 
खेती करने की प्रथा खतम हो गयी। खेती की जमीन अ्रलग-अलग परिवारों 
मे इस्तेमाल के लिये बांद दी गयी-पहले वह एक निश्चित अ्रवधि के लिये 
चाटी जाती थी, फिर सदा के लिये बाट दी गयी। पूरी तरह निजी सम्पत्ति 
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में संक्रमण धीरे-धीरे और युस्म-परिवार के एकनिप्ठ विवाह मे संक्रमण के 
साथ-साथ हुआ। व्यक्तिगत परिवार समाज की झाशशिक इकाई बनते लगा। 
आबादी के पहले से ज़्यादा ध्नी होने की वजह से यह जरूरी हो गया 
कि वह आन्तरिक तथा वाह्य रूप से अधिक एकतावद्ध हो। हर जगह एक 
दूसरे से रिश्ते से जुड़े क़बीलो को मिलाकर महासंघ बनाना और उसके 
कुछ समय बाद उनका विलयन आवश्यक हो गया और तब अलग-अलग 
कबीलों के इलाके मिलकर एक जाति का इलाका बन गये। सेनानायक - 
70६, 9900, (एक्‍95-- स्थायी अधिकारी बन गया जिसके बिना काम नहीं 
पत्र सकता ,था। जहां कही अभी तक जन-सभा नहीं थी, वहां बह कायम 
कर दी गयी। गोत़-समाज ते जिस सैनिक लोकतंत्न के रूप मे विकास किया 
भा, उसके मुख्य अंग थे सेनानायक , परिषद्‌ और जन-सभा। सैनिक लोकतंत्र 
इसलिये कि युद्ध करना और युद्ध के लिये संगठम करना जाति के जीवन 
का एक नियमित अश्रंय वन गया था। एक जाति अपनी पड़ोसी जाति की 
दौलत देखकर लालच करने लगती थी! दौलत हासिल करना इन जातियों 
के लिये जीवन का एक मुख्य उद्देश्य बन गया था। ये बब्बर लोग थे: उस्सें 
उत्तादक काम से लूट-मार करना अधिक आसान, यहा तक कि अधिक 
प्म्मानप्रद लगता था। एक जमाना था जब केवल झाक्रमण का बदला 
भैने के लिये या अपने नाकाफ़ी इलाके को बढाने के लिये युद्ध किया जाता 
था, पर अब केवल लूट-मार के लिये युद्ध होने लगा और युद्ध करना एक 
नियमित पेशा बन गया। , नये किलाबंद शहरो के चारों श्रोर ऊंची-ऊँची 
दीवारे अकारण नहीं बनायी गयी थी-उनकी गहरी खाइयां भोत्-व्यवस्था 
की कंग्र बन गयी थीं ओर उनकी मीनारें अभी से सभ्यता के युग को छूने 
लेगी थी। अन्दरूनी मामलों में भी इसी तरह का परिवर्ततव हो गया। लूढ- 
मार के लिये होनेवाले युद्धों ने सर्वोच्च सेवानायक की और उप-सेनानायकों 
की शक्ति बढ़ा दी। पहले, झ्ााम तौर पर एक ही परिवार से लोगों के 
उत्तराधिकारी चुने जाने की प्रथा, थी , झव ,' विशेषकर पितृ-सच्ता कायम हो 
जाने के बाद , वह धीरे-धीरे वंशगत उत्तराधिकार के नियम में बदल गयी। 
शुरू मे इसे क्ञोग छूट देते थे, बाद मे 'इसका दावा किया जाने लगा भौर 
भ्रन्त में यह जवर्दस्ती कायम कर लिया गया। इस प्रकार बंशगत बादशाही 
भौर वंशगत प्रभिजात्य की नीव पड़ गयी। इस तरह धीरे-धीरे ग्रोत्-व्यवस्था 
की संस्थाओरो की जड़े जनता देः बीच से, गोत्रों, विरादरियो और कबीलों 


कर 
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में से उखाड़ दी गयी और पूरी गोत़-व्यवस्था अपने से एक विनकुंस उ्दे 
चीज में बदल गयी। अपने मामलों की स्वतंत्र रूप से खुद व्यवस्था करनेवाने 
कबीलों के संगठन से अब वह एक ऐसा संगठन बन गया जो पड़ोप्तियो को 
लूटने और सताने के लिये था। और तदनुरूप ही उसके तिकाय जता 
की इच्छा को कार्यान्वित करने का साधन नहीं रह गये, वल्कि खुद अपती 
जनता पर शासन करने झौर श्रत्याचार करनेवाले स्वतत्न निकाय बन गरे। 
यह कभी मे होता यदि घन का लालच गोत्र के सदस्यों को प्रमीरों और 
ग्रीबों में न बाट देता, यदि “गोत्र के भीतर सम्पत्ति के भेद हिंतो की 
एकता को गौत्न के सदस्यों के झापसी विरोध में न बदल देते ” (मार्क्स)/+ 
और यदि दास-अ्रथा की वृद्धि के कारण जीविका कमाने के लिये मेहरत 
करना गुलामों का और लूट-मार से भी ज़्यादा शर्मनाक काम ने समझा 
जाने लगता। 
के कक क्र 

प्रव हम सभ्यता के द्वार पर पहुंच जाते हैं। श्रम-विभाजन में और 
भी मरी प्रगति के साथ इस युग का श्रीगणेश होता है। बर्बेर युग की निर्न 
अवस्था मे मनुष्य केवल सीधे-सीधे अपनी जरूरतों के लिये पैदा करती 
था, विनिमय केवल कही-कही पर होता था जहा कि अचानक आतिखिते 
दैदावार हो जाती थी। बर्बेर यूग की मध्यम अ्रवस्था में हम पाते हूं कि 
पशुपालक कबीलो के पास पशुधन के, रूप में एक ऐसी सम्पत्ति हो जाती 
है, जो काफी बड़ा रेवड़ या गल्ला होने पर नियमित रूप से उनकी जरूरतों 
से ज़्यादा पैदावार उन्हे देती है। साथ ही हम यह भी पाते है कि पशुपातक 
क़बीलो तथा उन पिछड़े हुए कबीलों के बीच , जिनके पास पशुझों के रेव् 
नहीं होते, श्रम का विभाजन हो जाता है। इस तरह उत्पादत की दो भिले 
प्वस्थाये साथ-साथ चलती हैं, जिससे मियमित रूप से विनिमय होने कै 
लिये . परिस्थितियां तैयार हो जाती है। वर्बर युग की उन्नत प्रवस्था पाते 
पर श्रम का एक झ्लौर विभाजन हो गया-खेती तथा दस्तकारी के बीच 
विभाजन , जिससे भ्रधिकाधिक बढते हुए परिमाण मे, विशेष रूप से विभिभय 
करमे के लिये, मालो का उत्पादन होने लगा। इस तरह अलग-अलग 
उत्पादकी के बीच विनिमय उस भवस्था में पहुंच गया जहा वह समाज के 
लिये नितान्त झावश्यक बन गया। सम्यता के युग ने पहले से स्थापित श्रम- 
विभाजन को झौर सुदृढ़ ,किया तथा श्राग्रे बढ़ाया, खास तौर पर शहर 
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तथा देहात के अन्तर को और भी गहरा करके (या तो प्राचीन काल की 
परह शहर का देहात पर आर्थिक आधिपत्व रहता था, या मध्य युग की 
तरह शहर पर देहात का आर्थिक प्रभुत्त क्रायम हो जाता था); और 
एक तीसरा श्रम-विभाजन भी जोड़ दिया जो सभ्यता के युग की अपनी 
विशेषता है और निर्णायक महत्त्व रखती है: उसने एक ऐसा वर्ग उत्पन्न 
किया जो उत्पादन मे कोई भाग नहीं लेता था और केवल पैदावार के 
विनिमय का काम करता था। यह व्यापारियों का वर्ग था। इसके 
पहले वर्गों के सभी प्रारम्भिक और अविकिसित रूपो का केवल उत्पादन 
से सम्बन्ध था। उत्पादन में लगे हुए लोगों को उत्पादन का प्रवध करनेवालो 
भौर काय्ये करनेवालो में , या बड़े पैमाने पर उत्पादन करनेवालो झौर छोटे 
पैमाने पर उत्पादन करनेवालों में, बांद दिया गया था। लेकिन यहां पहली 
बार एक ऐसा वर्ग सामने आता है जो उत्पादन में बिना कोई भाग लिये 
ही उसके पूरे प्रबंध पर अधिकार जमा लेता है श्रौर उत्पादको को भार्थिक 
दृष्टि से अपने भ्रधीन कर लेता है। हर दो प्रकार के उत्पादकों के बीच 
पेह एक ऐसा विचवइया बन जाता है जिसके विना उनका काम नहीं चलता 
भौर फ़िर वह उन दोनों का शोषण करता है। इस बहाने से कि उत्पादकों 
की विनिमय की परेशानी भर जोखिम न उठानी पड़े , उनकी पैदावार के 
लिए दूरूर के बाजार खोज लिये जायें श्रौर इस प्रकार समाज का सबसे 
उपयोगी वर्ग बनने के बहाने से वास्तव में परोपजीवियों का एक वर्ग उत्पन्न 
होता है- ये प्रसली माने में सामाजिक पराश्रयी हैं जो वस्तुतः नमष्य सेवाप्रो 
के पुरस्कार के रूप में देश झौर विदेश के उत्पादन की सारी मलाई घट 
ऊर जाते है, देखते-देखते बेशुमार दौलत जमा कर लेते है, उसके प्रनरूप 
पैमाज में भ्रसर जमा लेते है झौर इसी कारण उन्हे सभ्यता के युग में मित 
00 मम्मान भाप्त होता है और उनका उत्पादन पर झधिकाधिक मिमंत्नण होता 
गाता है, यहा तक कि झन्त में वे खुद झपनी एक उपज लेकर उपस्थित होते 
* भौर वह है एक निश्चित क्‍्वधि के बाद थार-्वार प्रानेवाला प्रप॑न्यंकटा 
विकास की जिस प्रवस्था की हम चर्चा कर रहे है, उसमे नवोत्यन्न 
प्यापारी वर्ग को प्रभी इस बात का कोई स्‍झाभास न मिला था कि उसके 
भाग्य में कितनी बड़ी-बडी बातें लिखी है। सेकिन यह उदित हुपा घौर 
प्रपने को समाज के लिए भपरिहायें बना सिया-इतना ही काफी था। 
इसके साथ-साथ घातु-मुदा, धातु के बने सित्रोः फाम में धाने लगे प्रौर 
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ऐसा नया साधन तैयार हो गया जिसके द्वारा पैदा न करनेवाला, पैदा 
करनेवालों तथा उनकी पैदावार पर शासन कर सकता था। मालों के उम 
माल का पता लग गया जो श्रपने श्रन्दर भ्रन्य सभी मालों को छिपाये रहता 
है, बह जादू की पुड़िया मिल गयी जिसे इच्छा होते ही हर उस चीज में 
बदला जा सकता है जो इच्छित हो, या जिसकी इच्छा की जाये। वह 
जिसके पास होती थी, उत्पादन के संसार में उसी का बोलवाला होता था। 
और सबसे ज़्यादा वह किसके पास होती थी? व्यापारी के पास। मुद्रायूत 
उसके हाथों में सुरक्षित थी। उसने यू,व भ्रच्छी तरह साफ़ कर दिया भी 
कि मुद्रा के सामने सभी मालों को, भ्रौर इसलिये माल के समी मार्ते 
उत्पादको को, नाक रगड़नी पड़ेगी। उसने व्यवहार में सिद्ध कर दिखाया 
कि इस साक्षात्‌ मूर्तिमान धन के सामने घन के अन्य सभी रूप केवल 
दिखावा मात्र है। मुद्रा की शक्ति फिर कभी उस झ्रादिम भोडे एवं हिंसा 
रूप में प्रकट नहीं हुई जिस रूप में वह अपने शैशव में प्रगट हुई थी। मुद्रा 
के बदले में मालो की विक्री होने लगने के बाद मुद्रा उधार देना झौर उरी 
पर ब्याज लेना व सूदख़ोरी शुरू हुई। और प्राचीन एथेस तथा रोम काबूती 
ने क्ंदार को जिस तरह निर्मतता से और लाचार हालत में मूदबोर 
महाजनो के चरणों मे डाल दिया था, बाद के किसी काल के काबूतों नें 
बैसा नहीं किया। और एथेंस तथा रोम, इन दोनों जग्रहो के कानूत अपने 
झाष उत्पन्त हो गये थे, वे सामान्य कानून थे भौर उतके पीछे आर्पिक 
कारणों के अलावा भौर किसी तरह का ज़ोर न था। 

तरह-तरह के मालों तथा दासो के रूप मे और मुद्रा के रूप में तो 
धन था ही, उसके अलाबा ज़मीन के रूप में भी धन का आविर्भाव हुआ। 
अलग-ग्रलग व्यक्तियों को जमीन के जो टुकड़े शुरू मे अपने गोतो या कबीलो 
से मिले थे, अब उन पर उनका अधिकार इतना पक्का हो गया था कि ये 
टुकड़े उनकी वंशगत सम्पत्ति बन गये। इसके पहले वे जिस चीज़ की सबसे 
झ्यादा कोशिश कर रहे थे, वह यह थी कि ज्ञमीन के उनके दुकड़ी पर 
गोत्र-समुदाय का जो दावा था, किसी तरह उससे छुटकारा मिल जाये। 
क्योकि वह उनके लिये एक बंधन वन गया था। वे इस बंधन से मुर्वत हो 
गये। पर उसके कुछ समय बाद उन्हें अपनी नयी भू-सम्पत्ति से भी मुक्ति 
मिल गयी। ज़मीन पर व्यक्तियों का पूर्ण व स्वतत्न स्वामित्व होने का भर्स 
केवल यही नहीं था कि भूमि पर उनका अवाधित झौर अ्रसीमित कटा 
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था, वल्कि उसका श्रर्थ यह भी था कि वे अपनी ज़मीन का हस्तान्तरण 
कर सकते थे। जब तक भूमि गोत्र की सम्पत्ति थी, इस बात की सम्भावना 
ने हो सकती थी। पर जब जमीन के नये मालिक ने गोत्र और कवीसे के 
सर्वोच्च अधिकार के बंधनों को तोडकर फेंक दिया, तो उसके साथ-साथ 
उसने उस नाते को भी तोड़ डाला जो अभी तक उसे ज़मीन से अदूट 
हुप में बाधे हुए था। इसका क्‍या मतलब था, यह उसके सामने मुद्रा ने 
सोफ कर दिय्रा, जिसका आविष्कार जमीन पर तिजी स्वामित्व कायम होने 
के साथ-साथ हुआ था। अब जमीन का विकाऊ माल वन जाना सम्भव हो 
गया; अब उसे बेचा जा सकता था और रेहन किया जा सकता था। 
ज़मीन पर निजी स्वामित्व का कायम होना था कि रेहन रखने की भ्रथा 
का भी श्राविष्कार हो गया (देखिए एथेंस का उदाहरण )। जिस प्रकार 
एकत्रिप्ट विवाह के साथ हैटेरिज़्म और वेश्यावृत्ति जुडी रही, उसी प्रकार 
प्ेव जमीन पर निजी स्वामित्व के साथ रेहन-प्रथा जुड गयी। तुम जमीन 
का पूर्ण, स्वतंत्र और हस्तान्तरणीय स्वामित्व चाहते थे। एवमस्तु ! जो 
चाहा, वही मिला ! --४ ]'85 ए00॥७, 0९086 0शथावीए|* 
” व्यापार का विस्तार, मुद्रा का चलन, सूदखोरी, जमीत पर निजी 
स्वामित्व भर रेहन की प्रथा-इन सब चीज़ों के साथ यदि एक तरफ एक 
छोटे से बर्ग के हाथ मे बडी तेज़ी से धन एकत्नित तथा केन्द्रित होने लगा, 
वो दूसरी तरफ आम लोगो की ग़रीबी बढ़ने लगी तथा तवाह श्रौर दिवालिया 
लोगों की संझ्या तेज़ी से बढ़ने लगी। धनिकों के इस नये भ्रभिजात 
बगें ने, जिस हृद तक वह ऋृबीलों 'के पुराने कुलीनों से भिन्‍न था, पुराने 
कुलीनो को स्थायी रूप से पष्ठभूमि मे ढकेल दिया (एयेंस में, रोम में 
प्रौर जनों से यही हुआ )। और धन के झ्राधार पर स्वतंत्न मनुष्यों के 
भिल्-भिन्‍्त वर्गो मे इस तरह बंट जाने के साथ ही साथ, यूनान में ख़ास 
तौर पर दासों की संख्या में बड़ी भारी बुद्धि हो गयी**, जिनकी बेगार पर 
पूरे समाज का ऊपरी ढांचा खड़ा किया गया था। हे 
१ एणणणट श्र कै 

*“तुम यही चाहते थे, जाज दांदी !” (मोलियेर , 'जाजें दांदी ) ]-सं० 

*एथेंस में दासों की- सख्या क्‍या थी, यह जानने के लिये पृष्ठ 
११७ देखिये। (प्रस्तुत खण्ड में पृष्ठ १५२॥- सं०) कोरिन्ध नगर में, 
जब वह उत्कर्प के शिखर पर था, दासों की संख्या ४,६०,००० 
और ईज़िना में ४,७०,००० थी। दोनों नगरों मे दासो की संख्या 
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स्वतंत मागरिकों की दसगुनी थी। (एंग्रेस्स का मोट ) हु 


रृ्श 


आइए , अब हम यह देखें कि इस सामाजिक क्राति के फ़लस्वरुप गोदः 
व्यवस्था का क्‍या हुआ। वह उन नये तत्त्वों के सामने बिलकुल निल्महाय 
थी जो बिना उसकी मदद के ही विकप्तित हो गये ये। उसका अ्रस्तिले इस 
बात पर निर्भर था कि गोत्र के, या यों कहिये कि क़वीले के सदस्य सेव 
एक इलाके में साथ-साथ रहें और दूसरे लोग उस इलाके में न रहे। पर 
यह परिस्थिति तो बहुत दिनों से मही रह गयी थी। हर जगह गोत ग्रौर 
कबीले घुल-मिलकर खिचड़ी हो गये थे; हर जगह स्वतन्त्न मागरिकों के 
बीच दास, झाश्रित लोग और विदेशी लोग भी रह रहे थे। यायावर वीं 
जगह स्थावर जीवम-अवस्था वर्बेर युग के मध्यम चरण के अंत में ही शा 
की गयी थी, प्रव लोगो की गतिशीलता तथा निवास-ह्थान परिवर्तन में 
उसमे बार-बार व्याघात पड़ने लगा। यह चलनशीलता व्यापार के दवा, 
पैशों के बदलते रहने तथा भूमि के हस्तान्तरण के कारण लाज़िमी हों 
गयी थी। श्रब गोत्न-संगठन के सदस्यों के लिये सम्भव न था कि वे अपने 
सामूहिक मामलों को निपटाने के लिये एक जगह जमा हो सकें। अब कैंवल 
गौण महत्त्व के काम, उदाहरण के लिये धार्मिक श्रनुष्ठान झ्रादि, ही मिलकर 
किये जाते थे भ्रौर वह भी भाधे मन से। गोत्न-्समाज की संस्थाएं जिन 
जरूरतों और हितो की देखभाल के लिये स्थापित की गयी थी झौर गिनती 
देखभाल करने के वे योग्य थी, उनके अलावा जीविकोपार्जन की अवस्थार्मी 
में क्रांति तथा उसके फलस्वरूप समाज के ढांचे में परिवतेन से प्रव ई० 
नयी जरूरते श्रौर नये हिंत भी पैदा हो गे थे, जो प्रुरानी गौत-व्यवस्था 
के लिये न केवल एक पराये तत्त्व थे, बल्कि उसके रास्ते में हर तरह री 
रुकावट डालते थे। थ्रम-विभाजन से दस्तकारों के जो नये समूह पैदा हो गये 
थे, उनके हितों, झौर देहात के मुकाबले मे शहरो के विशिष्ट हिंतो है 
लिये नये निकायों की श्रावश्यकता थी। परन्तु इनमे से प्रत्येक समूह मे 
विभिन्‍न गोत्तों, विरादरियों शौर क़बीलो के लोग शामिल थे। यही नहीं: 
उनमें विदेशी लोग भी शामिल ये । इसलिये नये निकायों का निर्माण 
तौर पर गोव्रन्सघटन के बाहर, उसके समानातर और इसलिये उसके विरोध 
में हुआ। भोत्न-समाज के प्रत्येक संगठन के भीतर हितों की टक्‍कर 
लगी, जो अ्रमौरो भ्रौर गरीबो के, गूदखोरो भौर क़्दारों के, एक ही 
गोत्न श्रौर कवीले के अंदर साथ-साथ रहने से झपनी चरम सीमा पर पहुंच 
गयी। फिर नये बाशितदों का विशाल जतन्समुदाय था जो गोतलब्यवर्पा 
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के संगठनों से सर्वंधा अपरिचित था, और जो, जैसा कि रोम में हुआ, 
देश मे एक प्रभुताशाली शक्ति बन सकता था। इन लोगों की संख्या बहुत 
बड़ी होने के कारण यह असम्भव था कि खतसम्बद्ध गोत्र भौर कबीले उनको 
धीरे-धीरे भ्रपने अन्दर जज़्व कर लें। इस विशाल जन-समुदाय की नजरों 
में गोव-व्यवस्था के संगठन ऐसे विशिष्ट संगठन थे जिन्हे विशेषाधिकार प्राप्त 
थे और जो बाहर के लोगों को झपने यहा घुसने नहीं देते थे। जो आरम्भ 
में प्राकृतिक विकास से उत्पन्न लोकतत्न था, वही अझ्व एक घृणित अभि- 
जाततंत्र बन गया था। अन्तिम वात यह है कि गोत्न-व्यवस्था एक ऐसे समाज 
के गर्भ से पैदा हुई थी जिसमें किसी तरह के भ्रन्दरुनी विरोध नहीं थे 
और वह केवल ऐसे समाज के ही योग्य थी। जनमत के सिवा उसके पास 
दवाव डालने का कोई साधन न था। परन्तु श्रव एक नया समाज पैदा 
हो गया था, जिसे स्वयं उसके अस्तित्व की तमाम झ्रार्थिक परिस्थितियों 
ने भ्रनिवार्यत: स्वतंत्र नागरिकों और दासों में, शोपक धनिकों श्रौर शोषित 
गरीबो में घांद दिया था और जो न केवल इन विरोधो में सामंजस्य लाने 
मे भ्रसमर्थ था, बल्कि जो अनिवार्यतः उन्हें श्रधिकाधिक पराकाष्ठा पर पहुंचा 
रहा था। ऐसा समाज या तो इस हालत मे जीवित रह सकता था कि ये 
वर्ग वरावर एक दूसरे के ख़िलाफ़ खुला संघर्ष चलाते रहें श्रौर या इस 
हालत में कि एक तीसरी शवित का शासन हो, जो देखने में, आपस में 
लडनेवाले वर्गों के ऊपर मालूम पड़े, उनके खुले संघर्ष को न चलने दे 
और जो ज्यादा से ज़्यादा उन्हें केवल श्रार्थिक क्षेत्र में और तथाकथित कानूनी 
ढेंग से वर्गे-संघर्ष चलाने की इजाजत दे। गोत्-व्यवस्था की उपयोगिता समाप्त 
हो चुकी थी। श्रम-विभाजन तथा उसके परिणामस्वरूप समाज के वर्गों मे 
बेंट जाने से वह ध्वस्त हो गयी। उसका स्थान राज्य ने ले लिया। 
जे कक क्र 

ऊपर हमने उन तीमो रूपो की अलग-अलग चर्चा की है, जिनमें गोत्र 
व्यवस्था के ध्वंसावशेपो पर राज्य का निर्माण हुआ। एथेस सबसे शुद्ध, 
सबसे क्लासिकीय रूप का प्रतिनिधित्व करता है। वहा राज्य सीधे-्सीघे 
श्रौर प्रधानतया उन वर्म-विरोधों से उत्पन्न हुआ जो गोब्नन्समाज के भीतर 
पैदा हो गये थे। रोम में गोतर-समाज वहुसंख्यक प्लेवियनों निम्न जनो-- 
के बीच, जो इस समाज के बाहर थे, जिन्हें कोई अधिकार प्राप्त म था 
भौर जिन के लिए केवल कत्तेंव्य निर्दिष्ट थे, एक विशिष्ट अभिजातीय समाज 
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चन गया था; प्लेव्यनों की विजय से पुरानी ग्रोव-व्यवस्था नष्ट हो गयी 
श्रौर उसके खंडहरो पर राज्य का निर्माण किया गया जिसमे जल्द ही गोत- 
समाज के कुलीन लोग और प्लेबियन दोनों समा गये। प्रम्तिम उदाहरण 
जर्मनी का है, जिन्‍्होने रोमन साम्राज्य को धराशायी किया था। उतें 
बीच बड़े-बड़े विदेशी इलाकों को जीतने के प्रत्यक्ष परिणाम के रूप में राज्य 
का जन्म हुआ था, क्‍योंकि गोत्-व्यवस्था उन पर शासन करने का कोई 
साधन प्रस्तुत न कर सकती थी। पर चूकि इन इलाक़ों को जीतने में वह 
की पुरानी श्राबादी के साथ किसी गम्भीर संघर्ष की, या पहले से भ्रधिक 
उनलत श्रम-विभाजन की श्रावश्यकता नहीं पडी थी और चूकि विजेता शोर 
विजित लोग दौनों आर्थिक विकास के लगभग एक से स्तर पर थे भ्ौर 
इस प्रकार समाज का आर्थिक श्राधार विदेशियों की जीत के वाद भो पहले 
जैसा ही बना रहा था, इसलिये गोत-व्यवस्था एक बदले हुए, प्रादेशिक ह्प 
में , मार्क-संघटन की शक्ल में, इसके वाद भी सदियों तक जीवित रह । 
बल्कि वाद के वर्षों के प्रभिजात और कुलीन परिवारों के रूप में, पहँ 
तक कि किसान परिवारों के रूप मे भी-जैसे डिथमाशेंन में*- वह ऊँ समय 
के लिये मंद रूप में सही, अपना कायाकल्प करने में भी सर्फल हो सका। 
इसलिए , राज्य कोई ऐसी शवित नहीं है जो वाहर से लाकर समाज 
पर लादी गयी हो; और न वह “किसी नैतिक विचार का मूत्ते झ्प 
या “विवेक का मूत्त भ्रौर वास्तविक रूप” है, जैसा कि हेगेल कहते है /। 
बल्कि कहना चाहिए कि वह समाज की उपज है, जो विकास की एक 
मिश्चित अवस्था में पैदा होती है, वह इस बात की स्वीकारोकित है कि 
यह समाज हल न होनेवाले अ्रन्तर्विरोधों मे फंस गया हैं, वह ऐसे विरोधी 
से विदीर्ण हो गया है, जिनका समाधाव नहीं किया जा सकता और निन्‍हेँ 
दूर करना उसकी सामर्य्य के बाहर है। परन्तु ये विरोध, परस्पर विरोधी 
प्रार्थिक हितों वाले ये वर्ग, व्यर्थ के संघ में अपने को और पूरे समाज 
को नष्ट न कर डाले, इसलिये एक ऐसी शक्ति, जो मालूम पड़े कि समोर्ते 
से ऊपर खड़ी है, झावश्यक बन गयी, ताकि इस संघर्ष को हल्का किम 


* लिवूहर पहले इतिहासकार थे जिन्हे डिथिमाशन गधा के परिवारों 
के बारे में प्रपनी जानकारी की वदौलत, गोत्र के स्वरूप का कम से कम 
कुछ श्रामास था। हालांकि यांत्तिक रूप से उनकी नकल करने के कारश 
उन्होंने कुछ गलतियां भी कर डाली] (एंमेल्स का मोट ) 
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जा सके, उसे “व्यवस्था” की सीमाओं के भीतर रखा जा सके! यही 
शक्ति, जो ममाजं से पैदा होती है, पर जो समाजोपरि स्थान ग्रहण कर 
सेती है, भौर उससे ग्रधिकाधिक अलग होती जाती है, राज्य है। 

पुराने ग्ोन्न-संघटन से भिन्‍न, राज्य पहले तो अपनी प्रजा को प्रदेश 
कै प्रनुस्तार वांट देता है। जैसा कि हम देख चुके हैं, रक्त-सम्बन्ध के झ्ाघार 
पर बनी और संयुक्त गोत्र-संस्थाएं अधिकतर अपर्याप्त हो गयी थी बयोकि 
वे यह मानकर चलती थी कि उनके सदस्य एक विश्ञेप प्रदेश से बधे हैं, 
गोकि यह नाता बहुत दिन हुए दूट गया था। प्रदेश झद भी था, पर लोग 
गतिशील हो गये थे। इसलिये पहला क्रदम जो उठाया गया वह था 
प्रदेशानुसार विभाजन और नागरिकी को, गोत्र और क़बीले का लिहाज 
किये विना-जहां कही वे बसे हो, वही-अपने सार्वजनिक कर्तव्यों व 
प्रधिकारों का प्रयोग करने की इजाज़त दे दी गयी। नागरिकों का यह 
प्रदेशानुसार संघटन एक ऐसी विशेषता है जो सभी राज्यों में समान रूप 
में पायी जाती है। इसो लिये वह हमें स्वाभाविक मालूम पड़ता है; परन्तु 
हेम देख चके हैं कि एथेंस और रोम मे कितने लम्बे भर कठिन सपर्ष 
के वाद वह गोत्नो पर आधारित पुराने संघदन का स्थान ले सका था। 

हुसरा विभेदक लक्षण यह हे कि एक सार्वजनिक सत्ता की स्थापना 
को जातो है, जिसका एक सशस्त्र शवित के रूप में भपने को स्वमं संगठित 
करनेवालो जनता से सीघे-सीधे मेल नहीं रह जाता! यह विशिष्ट शावेजनिक 
भत्ता इसलिए आवश्यक हो जाती है कि समाज के यर्गों मे घट जाने के 
बाद ध्राबादी का स्वतःकार्यकारी सशस्त्र संघटन प्रसम्भव हो जाता है। 
दास भी श्रावादी के एक भाग थे ; एयेस के ६०,००० नागरिफ ३/६४,०००७ 
दासो के मुकावसे मे एक विशेषाधिकारप्राप्त य्गे माध्य थे। एपेंग के सोपतंत 
को जनससेना वास्तव में दासो के विस्द्ध भधिजात पर्ग की सार्मजतिर सत्ता 
थी, जो दासो को नियंत्रण में रखती थी। सेविंग उसके साप-शाष, णैधा 
कि हम ऊपर बता चुके है, नागरिफो को नियंत्रण मे रखने में; जिगे पुलिस 
भी झावश्यक हो गयी थी। यह सावंजमिक मत्ता हर भण्य में होती है। 
उसमे केवल हथियारबन्द सोग ही नहीं, बल्कि जेसयागे राधा विभिन्‍त प्रतार 
की दमनफारी संस्थाएं, भादि भौतिद साधन भी शामित होते है, जिगर 
भोव्माज में मिशान तक से था। जिन समाजों में पगै्नवशेध भभी बहुत 
प्रविरत्तित प्रवस्पा में है भौर जो ऋहुृत दर शी कोने गे जे है, 
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यह सार्वजनिक सत्ता बहुत महत्त्वहीन श्रौर मही के वरावर हो सकती है। 
संयुक्त राज्य अमरीका के कुछ हिस्सों में किसी समय ऐसी ही हालत पायी 
जाती थी। परन्तु जैसे-जैसे राज्य के अदर वर्ग-विरोध उग्र होते जाते है 
और जैसे-जैसे पड़ोस के राज्य विशाल होते जाते है और उनकी ग्रावादी 
बढ़ती जाती है, वैसे-वैसे यह सावंजनिक सत्ता भी मज़बूत होती जाती है। 
इसके लिये हमारे वर्तमान काल के यूरोप पर एक नज़र डाल लैना काफी 
है, जहा वर्ग-संघर्प तथा देश-विजय की होड़ ने इस सार्वजनिक सत्ता को 
ऐसा विराट रूप दे डाला है कि वह पूरे समाज को ओर स्वयं राज्य को 
निगल जाना चाहती है। 

इस सा्वेजनिक सत्ता को कायम रखने के लिये नागरिकों से पैसा- 
बसूल करना आवश्यक हो जाता है। ग्रोत्र-समाज करो से सर्वथा अपरिविंत 
था, परन्तु हमारा उनसे झाज काफ़ी परिवय हो चुका है। जैसे-जेंसे सभ्यता 
भागे बढती जाती है, वैसे-वैसे ये कर माकाफी होते जाते है, तव राध्य 
भविष्य को दाव पर लगाता है, उधार लेता है। इस तरह सार्वजनिक क़शें 
का श्रीगणेश हुआ। बूढा यूरोप इनके बारे मे भी एक पूरी कहानी धुत 
सकता है। 

सार्वजनिक सत्ता तथा कर लगाने और वसूल करने के भ्धिकार की 
अपने हाथ में लेकर राज्याधिकारी ग्रव समाज के भ्रवयव के रूप में, समान 
के ऊपर हो जाते हैँ। गोत्र-समाज के अधिकारियों को स्वैच्छा से ग्रौर स्वतंत्त 
रूप से जो सम्मान दिया जाता या, वह इन प्रधिकारियों को मित्र भे 
जाता, तो थे उससे संतुष्ट नही होते। एक ऐसी सत्ता के वाहक होने के 
नाते, जो समाज के लिए परायी है, यह ज़रूरी हो जाता है कि अतायार 
क़ानून बनाकर जो उनको एक विशेष प्रकार की पवित्नता और ग्रलध्यतां 
प्रदान करते ही , लोगो को उतका सम्मान करने के लिए मजबूर किया जावे। 
सभ्य राज्य के अदना से भ्दना पुलिस कर्मचारी को जितनी “प्रतिष्ठा 
मिली हीती है, उतनी ग्रोत्न-लमाज की तमाम संस्थाओं को मिलाकर नहीं 
मिली थी। परन्तु गोत-समाज के छोटे से छोटे मुखिया को बिना किसी दवाव 
के और निर्विवाद रूप से जो सम्मान मिलता था, उस पर सम्यता के यु 
के सबसे अधिक शक्तिशाली राजा झौर बडे से बड़े राजनीतिजञ या सेनापति 
ईव्या कर सकते हैँ। एक शमाज के बीच रहता है, दूसरा भपने को समाज 
से बाहर श्रौर समाज से ऊपर दियाने की कोशिश करने के लिये बाध्य है। 


कर 


हरेक 


राज्य कि वर्ग-विरोध पर अंकुश रखते के लिये पैदा हुआ था गौर 
स्राथ ही चूकि वह इन वर्गों के संघर्ष के बीच पैदा हुआ था, इसलिये वह 
निरपवाद रूप से सबसे अ्रधिक शवितशाली , आ्रार्थिक क्षेत्र में प्रभुत्वशील वर्ग 
का राज्य होता है। यह वर्ग राज्य के ज़रिये, राजनीतिक क्षेत्र मे भी 
प्रभुखशील हो जाता है और इस प्रकार उसे उत्पीड़ित वर्ग को दवाकर 
रखने तथा उसका शोषण करने के लिये नया साधन मिल जाता है। इस 
प्रकार प्राचीन काल का राज्य स्वोपरि दास-स्वामियों का राज्य था जिसका 
से दासो को दबाकर रखना था, इसी प्रकार, सामन्‍्ती राज्य श्रभिजात 
हैगे को निकाय था, जिसका उद्देश्य भूदास किसानों तथा बंधुओं को दबाकर 
जता था और आधुतिक प्रातिनिधिक राज्य पूंजी द्वारा उजरती श्रम के 
शोषण का साधन है। परन्तु अ्रपवादस्वरूप कुछ ऐसे काल भी आते है 
जेब संघर्षसत वर्गों का शक्ति-संतुलग इतना बराबर हो जाता है कि राज्य- 
पत्ता एक दिखावटी पंच के रूप में, उस समय के लिए, कुछ मात्रा में 
दोनों वर्गों से स्वतंत्र हो जाती है। सत्नहवी और अठारहवी सदियों का 
निरंकुश राजतंत्न ऐसा ही था, जो प्रभिजात वगें तथा ब्गेर वर्ग के बीच 
पेतुलन कायम रखता था। पहले की, और उससे भी अधिक दुसरे फ़ांसीसी 
पाश्राज्य की बोगापार्तशाही भी ऐसी ही थी, जो सर्वहारा और पूजीपति 
पं के बीच वन्दर-बाट का खेल खेलती रहती थी। इस प्रकार का सबसे 
गैया उदाहरण , जिसमें शासक झौर शासित समान रूप से हास्यास्पद नज़र 
भाते है, विस्मार्क के शप्ट्र का नया जमंत्र साम्राज्य है। यहा पूजीपतियों 
भौर भज़दूरों के बीच संतुलन रखा जाता है और दोनों को समान रूप 
से धोखा देकर प्रशा के दिवालिया ज़मीदारों का उल्लू सीधा किया जाता है। 

इसके अलावा, इतिहास में श्रभी तक जितने राज्य हुए हैं, उनमे से 
भधिकतर भे नागरिकों को उनकी दौलत के अनुसार कम या ज़्यादा अधिकार 
दिये गये है, जिससे यह बात सीधी तौर पर जाहिर हो जाती है कि राज्य 
मिल्की वर्ग का एक संगठत है जिसका मकसद गैर-मिल्की वर्ग से उसकी 
हिद्यज़त करना है। एथेंस और रोम में ऐसा ही था, जहा नागरिकों का 
वर्गीकरण मिल्कीयत के अनुसार किया जाता था। मध्ययुगीन सामनन्‍्ती राज्य 
में भी यही हालत थी जहां जिसके पास जितनी जमीन होती थी, उसके 
दोष में उतनी ही राजनीतिक ताकत होती थी। प्राधुनिक श्रतिनिधियुक्त 
ज्यों मे जो मताधिकार-भरह्देता पायी जाती है, उसमें भी यह वात साफ 
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दियायी देती है। तिस पर भी सम्पत्ति के भेदों की राजनीतिक माल्या 
श्रनिवार्म किसी भी प्रकार नहीं है: इसके विपरीत, वह राज्य के विकार 
के निम्न स्तर की द्यीतक है। राज्य का सबसे ऊंचा रूप, यानी जनवाशी 
जनतत्न, जो समाज की प्राघुनिक परिस्थितियों में अनिवार्तः प्राविश्यः 
बनता था रहा है भ्रौर जो यज्य का यह एकमात्र रूप है जिसमें हो सर्वदरत 
तथा पूजीपति वर्ग का श्रस्तिम श्रौर निर्णायक संघर्ष लड़ा जा सकता है” 
यह जनवादी जनतंव झौपचारिक रुप से सम्पत्ति के भन्तर का कोई खयाल 
नहीं करता। उसमें दौलत अ्रप्रत्यक्ष रुप से, पर और भी ज्ष्यादा कारगर 
ढंग से, भ्रपना भसर डालती है। एक तो दौलत सीधे-सीधें राज्य के 
श्रधिकारियों को भ्रष्ट करती है, जिसका सबसे श्रच्छा उदाहरण प्रमरीका 
है। दूसरे, सरकार तथा स्टॉक एक्सचेंज के बीच गठबंधन हो जाता है। 
जितना ही सार्वजनिक क़र्जा बढ़ता जाता है भ्ौर जितवी ही भ्रधिक ज्वाइंट 
स्टॉक काम्पनिया स्टॉक एक्सचेंज को अपने केन्द्र के रूप में इस्तेमाल करते 
हुए न केवल यातायात को, बल्कि उत्पादन को भी अपने हाथ में केख्ित 
करती जाती हैँ, उतनी ही अधिक भ्रासानी से यह गठबंधन होता जाता है। 
अमरीका झौर उसी तरह नवीनतम फ्रासीसी जवतंत्न इसके ज्वलत उदाहरण 
है और किसी जमाने में स्विट्जरलैंड ने भी इस क्षेत्र मे काफी मार्क की 
कामसाबी हासिल की है। परन्तु सरकार तथा स्टॉक एक्सचेज में यह बधुल- 
पूर्ण गठबंधन स्थापित करने के लिमे जनवादी जनतंत्न झावश्यक नहीं है। 
इसके प्रमाण में इंगलेड और नवीन जर्मन साम्राज्य की मिसाल दी भा 
सकती है, जहा कोई नहीं कह सकता कि सार्विक मताधिकार लागू करते 
से किसका स्थान अधिक ऊँचा हुझ्ना है-बिस्मा्के का या ब्लाइस्रोडर का। 
ग्रन्तिम बात यह है कि मिल्‍्की वर्ग सा्विक मताधिकार के ड्वारा सीधे शासन 
करता है। जब तक कि उत्पीडित वर्ग, यानी आजकल सर्वहारा वर्ग, इतना 
परिपक्व नहीं हो जाता कि अपने को स्वतत्न करने के योग्य हो जाये, तर 
तक उसका अधिकांश भाग वतेमान सामाजिक व्यवस्था को ही एकमात्र 
सम्भव व्यवस्था समझता रहेगा और इसलिये वह राजनीतिक रूप से 
पूजीपति वर्ग का दुमछलल्‍ला, उसका उम्र वामपक्ष बना रहेगा। लेकिन जित्त 
हद तक यह वर्ग परिपक्व होकर स्वयं अपने को मुक्त करने के योग्य बनता 
जाता है, उसी हद तक बह अपने को खुद अपनी पार्टी के रूप में संगठित 


करता है, झ्ौर पूजीपतियों के नहीं; बल्कि खुद अपने अतिनिधि चुनता 


र्श्र 


है! श्रतएव, सार्विक मताधिकार मजदूर वर्ग की परिपक्‍्बता की कसौटी 
है। वर्तमान राज्य मे वह इससे अधिक कुछ नही है श्रौर न कभी हो सकता 
है; पर्तु इतना काफ़ी है। जिस दिन सार्विक मताधिकार का थर्मामीटर 
मह धूतना देगा कि सजदूरों में उबाल आनेवाला है, उस दिन मजदूर तथा 
प्रयीपति दोनों जान जायेंगे कि उन्हें क्या करना है। 

प्रतएव , राज्य भ्रनादि काल से नहीं चला आ रहा है। ऐसे समाज 
भी हुए है जिन्होंने बिना राज्य के अपना काम चलाया और जिन्हे राज्य 
भौर राज्य-सत्ता की कोई धारणा न थी। आर्थिक विकास की एक निश्चित 
प्रत््या मे, जो समाज के वर्गों में बंट जाने के साथ भनिवाये रूप से जुड़ा 
हुमा था, इस बंटवारे के कारण राज्य अनिवार्य बन गया। भ्रव हम उत्पादन 
के विकास की ऐसी अवस्था की श्रोर तेज़ी से बढ़ रहे है, जिसमे इन वर्गों 
$ अस्तित्व न केवल आवश्यक नही रहेगा, बल्कि उत्पादन के लिये निश्चित 
ह्प से एक बाघा वन जायेगा। तब इन वर्गों का उतने ही झ्वश्यम्भावी 
ढंग से विनाश हो जायेगा जितने अ्रवश्यम्भावी ढंग से एक पहले बाली 
मकत्था में उनका जन्म हुआ था। उनके साथ-साथ राज्य भी प्निवार्य 
हैप से मिट जायेगा। जो समाज .उत्पादकों के स्वतंत्र तथा समान सहयोग 
फ़ी बुनियाद पर उत्पादन का संगठन करेगा, वह समाज राज्य की पूरी 
मशीनरी को उठाकर उस स्थान में रख देगा जो उस समय उसके लिये 
ऐव्से उपयुक्त होगा: याती वह राज्य को हाथ के चर्खे श्रौर कासे की 
उल्हाही के साथ-साथ प्राचीन वस्तुओं के अ्रजायवघर में रख देगा। 
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इस प्रकार, उपरोक्त विश्लेषण यह बताता है कि सभ्यता समाज के 
विकास की वह भ्रवस्था है, जिसमे श्रम-विभाजन, उसके परिणामस्वरूप 
“पकितियों के बीच होनेवाला विनिमय भौर इन दोनों चीज़ों को मिलानेवाला 
अल-उत्पादन भपने पूर्ण विकांस पर पहुंच जाते है भ्ौर पहले से चलते 
ये परे समाज को क्रान्तिकारी रूप से बदल डालते है। 

भेभाज की पहलेवाली सभी भवस्थाझरो में उत्पादन मूलभूत रूप से 
भेमूहिक था और इसलिये उसे उपभोग के लिये, छोटे या बड़े प्रादिम 
जपुदाविक कुटुम्वों से, सीधेल्सीघें बाठ लिया जाता था। मह मापझे का 
शादन चत्यन्त संकुचित सीमामों के भीतर होता था, परन्तु साथ ही 
उममे उत्पादफगण उत्पादन वी क्रिया के झौर प्रपनी पैदावार के खुद मौलिक 


श्र्रे 


रहते थे। वे जानते थे कि उनकी पैदावार का क्‍या होता है। वे उतका 
उपभोग करते थे, वह उनके हाथ में ही रहती थी। जब तक इस झागार 
पर उत्पादन चलता रहा, तब तक वह उत्पादकों के नियंत्रण से बाहर बी 
निकल पाया और उनके ख़्िलाफ वैसी अजीव , प्रेत शक्तियों को नहीं खंड 
कर सका, जैसी कि सम्यता के युग में नियमित और अवश्यम्भावी ह९ 
से खड़ी होती रहती हूँ। 

परन्तु धीरे-धीरे उत्पादन की इस क्रिया में श्रम-विभाजन घुस भावा। 
उसने उत्पादन तथा हस्तगतीकरण के सामूहिक रूप की नींव खोद डातों! 
उसने अ्रलग-अलग व्यक्तियों द्वारा हस्तगतीकरण को मुख्यतया प्रचलित नियम 
बना दिया और इस भ्रकार व्यक्तियो के वीच विनिमय का श्रीगणेश किया। 
यह सब कैसे हुआ , यह हम ऊपर देख चुके है। धीरे-धीरे माल-उतादत 
मुख्य रूप बन गया। 

माल-उत्पादन शुरू होने पर जब उत्पादन खुद उत्पादक के उपयोग 
के लिये नहीं, बल्कि विनिमय के लिये होता है, तब पैदावार का एक होगे 
से दूसरे हाथ मे जाना झनिवार्य हो जाता है। विनिमय के दौरान उत्पादक 
के हाथ से उसकी पैदावार निकल जाती है। भ्ब वह नहीं जानता क्रि 
उसकी पैदावार का क्या हुआ। श्रौर जैसे ही मुद्रा तथा उसके साथ ब्यापा 
प्राकर उत्पादकों के बीच विचवइये के रूप में खड़े हो जाते है, वैसे ही 
विनिमय की क्रिया और भी प्रधिक जदिल हो जाती है श्रौर पैदावार 
का ब्रन्त में क्‍या होगा, यह बात झौर भी अनिश्चित बन जाती है। 
व्यापारियों की संख्या बहुत बड़ी होती है और एक व्यापारी यह नही 
जानता कि दूसरा क्‍या कर रहा है। भव माल एक हाथ से. विकलकर दूधरे 
हाथ में ही नहीं जाता है, बल्कि वह एक बाज़ार से दूसरे बाजार मे भी 
घूमता रहता है। अब उत्पादकों का अपने जीवन के लिये आवश्यक वस्तुई 
के कुल उत्पादन पर नियंत्रण नही रह गया है भौर व्यापारियों, के हात है; 
भी यह मियंत्रण नहीं भ्राया है। उपज प्रौर उत्पादन संयोग के भधीत 
हो जाते हैं । ३ 

किल्तु संयोग प्रन्तसंम्बन्य का एक छोर है, जिसका दूसरा शो 
प्रावश्यकता कहलाता है। प्रकृति में भी संयोग का राज मालूम पड़ता है। 
परन्तु हम बहुत दिन हुए उसके हर क्षेत्र में यह दिया चुके हैं कि इस सेयोर 
के झावरण में घन्तर्निहित झावश्यकता भौर नियमितता काम करती हैं। पर 
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जो प्रकृति के लिये सत्य है, वही समाज के लिये भी सत्य है। किसी 
सामाजिक क्रिया पर, या साम्राजिक क्रियाओं के किसी क्रम पर मनुष्यों 
का सचेत नियत्नषण रखना जितना हो झधिक कठिन बनता जाता है, जितनी 
ही े क्ियायें मनुष्यों के नियंत्रण के बाहर निकलती जाती है, उतना ही 
प्रधिक यह मालूम पढ़ता है कि ये क्रियायें केवल संयोगवश घटित होती 
हैं भोर उतना ही श्रधिक इनमे निहित विशिष्ट तियम इस संयोग के रूप 
में प्रकट होते है, मानों ये क्रियायें स्वाभाविक आवश्यकता के कारण हो 
रहो हो। माल-उत्पादय तथा विनिमय में जो सायोग्रिकता दिखायी देती 
है, वह भी ऐसे ही नियमो के अ्रधीन है। अलग-अलग उत्पादको और 
विनिषय कर्ताओ्रों को थे नियम एक विचित्र, और आरम्भ मे प्रज्ञात शक्ति 
भानूम पड़ते है, जिसकी असलियत का पता लगाने के लिए पहले बड़ी 
मेहनत के साथ खोज भर छान-बीन करना आवश्यक होता है। माल-उत्पादन 
कै भ्रारथिक नियम, उत्पादन के इस रूप के विकास की प्रत्येक अ्रवस्था 
में थोश् बहुत बदल जाते हूँ। लेकिन मोटे तौर पर यह कहा जा सकता 
है कि सभ्यता के पूरे युग में ये नियम हावी रहे है। भाज भी उपज 
जैलादक के ऊपर हावी है; झाज भी समाज का कुल उत्पादन किसी ऐसी 
योजता के अनुसार नहीं होता जिसे सामूहिक रूप से सोच-विचार कर तैयार 
गया हो, बल्कि वह अ्रंधे नियमों द्वारा नियमित होता है जो प्राकृतिक 
गजिययों की तरह काम करते है और श्र्त में जाकर समय-समय पर झाने- 
वाने व्यापारिक संकटो के तूफ़ानों के रूप में प्रगठ होते है। 
हम ऊपर देख चुके है कि किस प्रकार उत्पादन के विकास की श्रपेक्षाइृत 
अरम्म की ही एक पअ्रवस्था में मानव श्रम-शवित इस योग्य बन गयी थी 
कि उत्ादक के जीवन-निर्वाह्‌ के लिए. जितना ज़रूरी था, उससे काफ़ी 
दा पैंदा करसके , भर किस प्रकार , प्रधानतया इसी भवस्था में , थ्म-विभाजन 
पभौर प्रलग-भ्रलग व्यक्तियों के वीच विनिमय समाज में पहली बार प्रंगट 
पैपा था। भस्तु इसके कुछ ही समय के वाद इस महान्‌ “सत्य” का भी 
धाविष्कार हो पया कि स्वयं मनुष्य भी बिकाऊ माल हो सकता है, मनुष्य 
की दास बनाकर मानव-शक्ति का भी विनिमय भौर उपयोग किया जा 
ता है। मनुष्यों से वितिमय करना आरम्भ ही किया था कि खुद उनका 
भी विनिमय होना शुरू हो गया। इंसान ने यह चाहा हो या न चाहा हो, 
पर हुमा यही कि जो पहले साधक था वह झब साधन बन गया। 
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दास-प्रया के साथ-साथ, जो सम्यता के युग में अपने विकास के शिखर 
पर पहुंची थी, समाज का पहली वार शोषक झ्ौर शोषित वर्गों में बड़ 
विभाजन हुआ। यह विभाजन सभ्यता के पूरे युग में बरावर काबम रहा 
है। शोपण का पहला रूप दास-प्रथा था, जो प्राचीन काल के लिये विशिष्ट 
था। उसके बाद मध्य युग में भूदास-प्रया और आ्राधुनिक काल में उजखी 
श्रम की श्रथा श्रायी। सम्यता के तीन बड़े युगो की विशेषताओ्ों के रूप मे 
प्रधीनता के ये तीन बड़े रूप रहे है; खुली, और वाद में छिपी हुईं दाता 
बराबर उनके साथ-साथ चलती आ॥आरायी है। 

सभ्यता का युग माल-उत्पादन की जिस श्रवस्था से झ्रारम्भ हुआ थो, 
उसकी आर्थिक विशेषताएं ये थी: (१) धातु से बनी मुद्रा इस्तेमाल होने 
लगी थी श्रौर इस प्रकार मुद्रा के रूप में पूंजी, सूद तथा सूदखोरी की 
चलन हो गया था; (२) उत्पादको के बीच में विचवई करनेवाले व्यापारी 
आकर खड़े हो गये थे; (३) जमीन पर निजी स्वामित्व क्ायम हो गया 
था और रेहन की प्रथा जारी हो गयी; (४ ) उत्पादन का मुख्य रूप दा 
श्रम का उत्पादन बन गया था। सभ्यता के युग के अनुरूप परिवार हीं 
रूप, जो इस युग में निश्चित तौर पर श्रचलित रूप बन गया, वह एक 
एकनिप्ठ विवाह है, पुरुष का स्त्री पर प्रभुत्व रहता है भोौर हर प्रलग- 
अलग परिवार समाज की झार्थिक इकाई होता है। सभ्य, समाज की संलागी 
शक्ति राज्य है, जो सामान्य कालों में केवल शासक वर्ग का राज्य होता 
है और जो बुनियादी तौर पर सदा उत्पीडित एवं शोषित वर्ग को दबाकर 
रखने के यंत्र का काम करता है। सभ्यता की अ्रत्य विश्ेपतायें ये हैं; एक 
ओर तो पूरे सामाजिक श्रम-विभाजन के आधार के रूप में शहर व देहात 
के बीच स्थायी विरोध क़ायम हो जाता है; दूसरी झोर वसीयत की पा 
जारी हो जाती है, जिसके जरिये सम्पत्ति का मालिक अपनी मृत्यु के-बा 
भी. अपनी जायदाद का जैसे चाहे निपटारा कर सकता है। यह प्रथा जो 
पुराने गोत्न-संघटन पर सीधेन्सीधे प्रहार करती थीं, सोलन के समय तक 
एयेंस में अज्ञात थी। रोम में बह प्रारंभिक काल में ही जारी हो गयी थी। 


पर हम टीक-ठीक नहीं कह सकते कि कब हुई घी*; जर्मनों मे बसीयतनामें 


अर्जित अ्रधिकारों की व्यवस्था? के दुमरे 


* लासाल की पुस्तक 
तय है कि रोम में वसीयत' की प्रया 


भाग का आधार मुख्यतया यह श्रस्थापना 
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को प्रथा परादरियों मे जारी की थी, ताकि नेकी और सचाई की राह पर 
चलनेवाल्े जमंन बिना किसी बाधा के अपनी सम्पत्ति गिरजाघर के नाम कर सके । 
इस विधान को अपनी नीव वनाकर सभ्यता ने ऐसे-ऐसे काम कर 
दिखाये है, जो पुराने गोत्-समाज की सामथ्ये के बिलकुल बाहर थे। परन्तु 
में काम उसने किये मनुष्य की सबसे नीच अन्तवृ त्तियों और आवेगों को 
उम्माइकर भौर उन्हें इस प्रकार विकसित क्र कि उसकी श्रन्य सभी क्षमतायें 
देव जायें। सभ्यता के श्रस्तित्व के पहले दिन से लेकर श्राज तक नग्न लोभ 
ही उसकी भूल प्रेरणा रहा है। घन कमाओ, और घन कमाश्रो और जितना 
वेग सके उतना कमाओ! समाज का धन नही, एक श्रकेले क्षुद्र व्यक्ति 
के धन-वस यही सभ्यता का एकमात्न भर निर्णायक उद्देश्य रहा है। 
पदि इस उद्देश को पूरा करने की कोशिशों के दौरान विज्ञान का 
प्रधिकाधिक विकास होता गया और समय-समय पर कला के पृूर्णतम 
विकास के युग भी बार-बार अझ्ाते रहे, तो इसका कारण केवल यह था 
कि धन वोरले में श्राज जो भारी सफलतायें प्राप्त हुई है, वे विज्ञान भौर 
पला की इन उपलब्धियों के बिना प्राप्त नही की जा सकती थी। 
पा्यता का आधार चूंकि एक वर्ग का दूसरे वर्ग द्वारा शोषण है, 
उसका सम्पूर्ण विकास सदा भ्रविरत अंतर्विरोध के झविच्छिन्न क्रम 
मे होता रहा है। उत्पादन में हर प्रभति साथ ही साथ उत्पीड़ित वर्ग की, 
यानी समाज के वहुसंब्यक भाग की अवस्था मे पश्चादगति भी होती है। 
लजजत 


फेतनी ही पुरानी है जितना पुराना खद रोम है, कि रोम के इतिहास 
, ७ पी कोई समय नही रहा है जब वसीयतनामे न होते रहे हों,” बल्कि 
हो (पे तो यह है कि वसीयत की प्रथा पूबवरोमन काल में मूतात्माओं 
ली पूजा से उत्पन हुई थी। पुराने ढग के कट्टर हेगेलवादी होने के नाते 
भमाल ने रोमन क़ानन की व्यवस्थाओं का स्लोत रोमवासियों की सामाजिक 
मो मो को नहीं, बल्कि इच्छा की “परिकल्पी भ्रवधारणा कौ” माना 
पौर इसलिये इस सर्वथा ग्रैर-ऐतिहासिक निष्कर्ष पर पहुंचे। पर जिस 
बा में इसी परिकल्पी भ्रवधारणा के आधार पर यह निष्कर्ष मिकाला 
था हो कि सम्पत्ति के हस्तांतरण का रोमन उत्तराधिकरार प्रथा में केवल 
 भौण स्थान था, उसमें यदि यह बात लिखी गयी हो तो कोई झाश्चर्य 
पात नहीं है। लासाल न केवल रोमन न्याग्शास्त्रियों की, विशेषकर 
दे के पाल के न्यायशास्त्रियों की, श्रान्त घारणाम्रों में विश्वास करते 
/ पेल्कि इस मामले में उनसे भो भागे निकल जाते है। (एंगेह्स का सोद ) 
४ 
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दासं-प्रथा के साथ-साथ , जो सभ्यता के युग में अर्पने विकास के शिखर 
पर पहुची थी, समाज का पहली वार शोषक और शोषित वर्गों मे बड़ा 
विभाजन हुआ ! यह विभाजन सभ्यता के पूरे युग में बरावर कायम रहा 
है। शोपण का पहला रूप दास-प्रथा था, जो प्राचीन काल के लिये विशिष्ट 
था। उसके बाद मध्य युग मे भूदास-प्रथा और झाधुनिक काल में उजरती 
श्रम की प्रथा आयी। सभ्यता के तीन बड़े युगों की विशेषताग्रों के रूप मे 
अधीनता के ये तीम बड़े रूप रहे है; खुली, और बाद में छिपी हुई दासता 
बराबर उनके साथ-साथ चलती आयी है। 

सभ्यता का युग साल-उत्पादन की जिस अवस्था से आरम्भ हुमा था, 
उसकी आर्थिक विशेषताएं ये थी: (१) थातु से बनी मुद्रा इस्तेमाल होने 
लगी थी और इस प्रकार मुद्रा के रूप मे पूजी , सूद तथा सुदखोरी का 
चलन हो गया था; (२) उत्पादको के बीच में विचवई करनेवाले व्यापारी 
आकर खड़े हो गये थे; (३) ज़मीन पर निजी स्वामित्व क़ायम हो गया 
था झौर रेहन की प्रथा जारी हो गयी; (४ ) उत्पादन का भुझ्य रूप दास» 
श्रम का उत्पादन वन गया था। सभ्यता के युग के अनुरूप परिवार का 
रूप, जो इस थुग मे निश्चित तौर पर प्रचलित रूप बन गया, वह एक 
एकनिष्ठ विवाह है, प्रुरुष का स्त्री पर प्रभुत्त रहता है भौर हर अल" 
अलग परिवार समाज की अ्रार्थिक इकाई होता है। सभ्य, समाज की संलागी 
शक्ति राज्य है, जो सामान्य कालो में केवल शासक वर्ग का राज्य होता 
है और जो वुनियादी तौर पर सदा उत्पीडित एवं शोषित बे को दवा के 
रखने के यंत्र का काम करता है। सभ्यता की, श्रन्य विशेषतायें ये हैं: एक 
ओर तो पूरे सामाजिक श्रम-विभाजन के भाधार के रूप में शहर व देहात 
के बीच स्थायी विरोध क़ायम हो जाता है; दूसरी श्रोर वसीयत की प्रथा 
जारी हो जाती है, जिसके ज़रिये सम्पत्ति का मालिक भपनी मृत्यु के वाद 
भी अपनी जाथदाद का जैसे चाहे निपटारा कर सकता है। यह प्रथा जो 
पुराने गोत्न-संघटन पर सीधे-सीधे प्रहार करती थी, सोलन के समय तक 
एपथेंस में श्रज्ञाव थी। रोम में वह प्रारभिक काल में ही जारी हो गयी धी, 
पर हम ठीक-टीक नहीं कह सकते कि कब हुई थी*: जर्मनों में बसीयतवामे 


१39 के दूमरें 


* लासताल की पुस्तक “अर्जित झधिकारों की व्यवस्था, मत 


भाग का झाधार मुख्यतया भह श्रस्थापना है कि रोम में वस्रीयत 
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की प्रया पार्दरियों ने जारी की थी, ताकि नेकी और सचाई की राह पर 
चलनेवाते जर्मन बिना किसी बाधा के श्रपनी सम्पत्ति गिरजाधर के नाम कर सके । 

इस विधान को अपनी नीव बनाकर सभ्यता ने ऐसे-ऐसे काम कर 
दिखाये है, जो पुराने गोत-समाज की सामर्थ्य के बिलकुल बाहर थे। परन्तु 
ये काम उसमे किये मनुष्य की सबसे नीच भन्‍्तवृ तियों और भावैगों को 
उभाड़कर और उन्हें इस प्रकार विकसित कर कि उसकी पन्य सभी क्षमतामें 
दब जायें। सभ्यता के भ्रस्तित्व के पहले दित से लेकर आज तक नग्न लोभ 
ही उसकी मूल प्रेरणा रहा है? धव कमाओों, और घन कमाओ भौर जितना 
बन सके उतना कमाओों! समाज का घन नहीं, एक श्रकेले क्षुद्र व्यक्ति 
का घधन-वस यही सभ्यता का एकमात्र श्रौर निर्णायक उद्देश्य रहा है। 
यदि इस उद्देश्य को पूरा करने की कोशिशों के दौरान विज्ञान का 
अधिकाधिक विकास होता गया झर समय-समय पर कला के पूर्णतम 
विकास के युग भी बार-बार झ्ाते रहे, तो इसका कारण केवल यह था 
कि धन बटोरने में भ्राज जो भारी सफलतायें प्राप्त हुई है, वे विज्ञान भौर 
कला की इन उपलब्धियों के बिना प्राप्त नहीं की जा सकती थी। 

सभ्यता का आधार चूंकि एक वर्ग का दूसरे वर्ग द्वारा शोषण है, 
इसलिये उसका सम्पूर्ण विकास सदा अविरत श्रतर्विरोध के भ्रविश्िन्न क्रम 
में होता रहा है। उत्पादन में हर प्रगति साथ हो साथ उत्पीड़ित चर्म की, 
यानी समाज के वहुसंख्यक भाग की अ्रवस्था में पश्चादगरति भी होती है। 


में “ऐसा कोई समय नहीं रहा है जब वसीयतनामे न होते रहे हों,” बल्कि 
सच बात तो यह है कि वसीयत की प्रथा पूर्वरोमत काल में भृतात्माओं 
की पूजा से उत्पन्न हुई थी। पुराने ढंग के कट्टर हेगेलवादी होने के नाते 
लासाल ने रोमन क्रानन की व्यवस्थाओं का स्रोत रोमवासियों की सामाजिक 
भ्रवस्थाओं को नहीं, बल्कि इच्छा की “परिकल्पी अवधारणा को” माना 
झौर इसलिये इस सर्वेधा ग्रेर-ऐतिहासिक निष्कर्ष पर पहुंचे। पर जिस 
किताब में इसी परिकल्पी अवधारणा के श्राधार पर यह निष्कर्प विकाला 
गया ही कि सम्पत्ति के हस्तांतरण का रोमन उत्तराधिकार प्रथा मे केवल 
एक गौण स्थान था, उसमें यदि यह बात लिखी गयी हो तो कोई आएचयें 
की बात नहीं है। लास़ाल न केवल रोमन न्यायशास्त्रियों की, विशेषकर 
पहले के काल के न्यायशास्त्रियों की, श्रान्त घारणाग्रों में विश्वास करते 
है, वल्कि इस मामले में उनसे भी आगे निकल जाते हैं। (एंगेल्स का नोट ) 


ह5* 


उतनी ही पुरानी है जितना पुराना खद रोम है, कि रोम के इतिहास 
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एक के लिये जो वरदान है, वह दूसरे के लिये आवश्यक रूप से अभिशाप 
बन जाता है। जब भी किसी वर्ग को नयी स्वतंत्रता मिलती है, तो वह 
किसी दूसरे वर्ग के लिये नये उत्पीड़न का कारण वन जाती है! इसकी 
सबसे अच्छी मिसाल मशीनों के प्रयोग के रूप में हमे मिलती है, जिसके 
परिणामों से झ्राज सभी लोग अच्छी तरह परिचित हैं। जहां, णैता कि 
हम देख चुके है, बबेर लोगों में भ्रधिकारों और कर्त्तव्यों के वीच भेद की 
कोई रेखा नहीं खीची जा सकती थी, वही सभ्यता एक वर्ग को लगभग 
सारे अधिकार देकर और दूसरे वर्ग पर लगभग सारे कर्त्तव्यों का वोह 
लादकर अधिकारों झौर कर्त्तंव्यों के भेद एवं विरोध को इतना स्पष्ट कर 
देती है कि मूर्ख से मूर्ख भ्रादमी भी उन्हें समझ सकता है। 

लेकिन ऐसा होना नहीं चाहिये। जो शासक वर्ग के लिये कल्याणकारी 
है, उसे पूरे समाज के लिये कल्याणकारी होना चाहिये, जिससे शासक वर्ग 
अपने को श्रभिन्‍्त समझता है। प्रतएवं, सभ्यता जैसे-जैसे प्रगति करती 
है, वैसे-वैसे उसे उन बुराइयों पर जिन्हे वह आवश्यक रूप से पैदा करती 
है, प्रेम का परदा डालता पड़ता है, उन पर क़लई करनी होती है, गा 
फिर उनके अ्रस्तित्व से इनकार करना पड़ता है। संक्षेप में, सम्यता को 
ढोग व मिथ्याचार का चलन प्रारम्भ करना पड़ता है, जो प्रुरानी सामाजिक 
व्यवस्थाओं में, श्ौर यहा तक कि सभ्यता की प्रारम्भिक अ्रवस्थाप्रो में भी, 
अज्ञात था और जिसकी परिणति इस घोषणा में होती हैः शोपक बर्गं 
शोपित वर्गें का शोषण केवल श्रौर सर्वेथा स्वयं शोषितों के कल्याण के लिये 
करता है, श्रौर यदि शोषित वर्ग इस सत्य को नही देख पाता औ्रौर विद्वोही 
तक बन जाता है, तो इस तरह वह अपने हितैपियों के, शोपकों के प्रतिं 
हद दर्जे की कृतध्मता का ही परिचय देता है।* के 

और अरब अन्त में मैं सभ्यता के बारे में मोर्गन का य 
उद्धृत कर दूं : 

* शुरू में मेरा इरादा यह था कि सभ्यता की जी अ्रदुभुत समीक्षा 
फूरिये की रचनाओं में विखरी हुई मिलती है, उसे मौ्गेन की तथा 
अपनी आलोचना के साथ-साथ पेश कहूं। पर दुर्भाग्यवश इसके लिये समय 
निकालना असम्भव है। में केवल यही कहना चाहता हूं कि फ़ूरियें ने एक 
एकनिष्ठ विवाह तथा भूमि पर निजी स्वामित्व को सभ्यता की मुख्य 
विशेपतायें माना था और उसे ग्नरीबो के ख़िलाफ़ धनिको का युर्द्ध कहा 


श्र 


“सभ्यता के आने के बाद से सम्पत्ति इतने विशाल पैमाने पर 
बढ़ी है, उसके इतने विविध रूप हो गये है, उसके इस्तेमाल के ढंग 
इतने भ्रधिक हो गये है और उसका प्रबंध उसके मालिक अपने हित 
में इतनी बुद्धिमाती से करने लगे है कि वह जनता के लिये एक दुद्धंप 
शक्ति बन गयी है। खुद श्रपनी कृति के सामने आज़ मानव मस्तिष्क 
हतबुद्धिसा खड़ा है। परन्तु एक दिन वह समय झायेगा जब मानव 
बुद्धि सम्पत्ति को अपने वश में करने में सफल होगी झौर जिस सम्पत्ति 
की राज्य रक्षा करता है, उसके साथ राज्य के सम्बन्ध को निरूपित 
करने में तथा उसके मालिकों के कर्तव्यों को और उनके अ्रधिकारों 
की सीमाओं को निश्चित करने में कामयाव होगी। समाज के हित 
व्यक्ति के हितों से ऊंचे है और इन दोनों के बीच न्यायोचित एवं 
सामंजस्यपूर्ण सम्बन्ध स्थापित करना आवश्यक है। यदि भूत काल 
की तरह भविष्य काल का भी नियम प्रगति का होना है, तो केवल 
साम्पत्तिक जीवन ही मानवजाति का अन्तिम भविष्य नहीं हो सकता। 
जब से सभ्यता आरम्भ हुई है, तव से जो समय गुजरा हैं, वह मनुष्य 
के पिछले इतिहास का एक छोटा-सा टुकड़ा भर है और वह आनेवाले 
युगों का भी एक छोटा-सा टुकड़ा दी है। सम्पत्ति बटोरना ही जिस 
का लक्ष्य और घ्येय है, उसका अन्त समाज के विधटन में होता 
है, क्योकि ऐसा जीवन अपने विनाश के तत्त्वों को अपने भ्रन्दर छिपाये 
रहता है। शासन में लोकतंत्र, समाज मे भ्रातृत्व, समान अधिकार 
तथा सार्वजनिक शिक्षा समाज की अगली , उच्चतर अ्रवस्था के पूर्वमूचक 
हैं, जिसकी ओर अनुभव, बुद्धि श्रौर ज्ञान लगातार ले जा रहे है। 
यह प्राचीन ग्रोत्रों की स्वतंत्रता, समानता और बंधुत्व का पहले से 
उच्चतर रुप में पुनर्जन्म होगा।” (मौर्गत, प्राचीन समाज, पृष्ठ 
४५२॥ )!४ 


मार्च के अंत-२६ मई, पृषंड, में १८६५१ के चौथे जमेन संस्करण 
लिखित । अलग किताब के रूप में १८घौ४ के मूलपाठ के अनुसार मुद्रित | 
में जूरिच से प्रकाशित। मूल जर्मन 
हस्ताक्षर : फ्रेडरिक एंग्रेल्स 


था। इसके अलावा उनकी रचनाओं मे इस सत्य की भी गहरी समझ प्रकट 
होती हैं कि इस तरह के सभी समाजों मे, जो श्रपरियूर्ण है श्रौर जो परस्पर 
विरोधी हितों से विदीर्ण हैँ, भ्रलग-प्रलग परिवार (७ विग्या6९४ त्णी्- 
एश॥९8) समाज की थ्रार्थिक इकाई होते है। ( एंगेल्स का नोट ) 
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धा।«-- पू हद 

शयहां संकेव आर० बैगतर के आपेरा-चतुप्टय “नीबेलुग्ेनरिंग ” के टेवस्ट 
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भूमि विशेष से वंधे होने का नियम बदला जाना था और पहली दात्ति 
के प्रधिकार समेत जमीदारों के ऐसे बहुत से विशेषाधिकारों को खत्म 
किया जाना था, जिन्हें किसान और सहने के लिये तैयार नहीं थे। 
इन सबके बदले मे किसानों को मुआवजे के तौर पर काफी बड़ी रकम 
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भ यहा इशारा म० म० कोवालेब्स्की की पुस्तक 'झादिम क़ानून, भाग १, 
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संग्रहीत तथ्य-सामग्री दी है।-पृ०७५ 


श यारोस्‍्लाव का प्राव्दा /- प्राचीन रूस की विधि-संहिता, 'झुसी श्राव्दा! 
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१२वीं शताब्दियो में उन परंपरागत नियमों के भ्राधार पर तैयार की 
गयी थी जो भ्रभी भी प्रचलित थे और जो तत्कालीन समाज के सामाजिक 
आरार्थिक संबंधों को प्रतिविबित करते थे।-पृ० ७५ 
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2४ तटस्य जाति ”?- एक सैनिक संश्रय, जिसे १७वीं शताब्दी में कुछ 
इंडियन कबीलों ने स्थापित किया था। ये कबीले इरोक्वा लोगों से मिलते* 
जुलते थे भौर इरी झील के उत्तरी तट पर रहते थे। फ़ासीती 
उपनिवेशकों ने उनके लिये इस नाम का प्रयोग इसलिये किया कि ये 
लोग भ्रसली इरोबवा कबीले भर हरोन लोगों के बीच होनेवाली लड़ाइयो 
में तटस्थ रहे।-पृ० १२३ 

# यहां इशारा ब्रिटिश उपनिवेशवादियों के विरुद्ध' जूलुप्रों श्रौर नूवियन 
कबीलों के जातीय मुक्ति संग्राम से है। 


जनवरी , १८७६ में अंग्रेज़ो के हमले के वाद केचवाइयों के नेतृत्व 
में जूलुओ्रो ने श्राधे वर्ष तक डटकर उपनिवेशवादियों का सामवा किया। 
अग्रेज़ कई लड़ाइयों के बाद और अपने उत्कृष्ट हथियारों के बल पर 
ही विजय प्राप्त कर सके। थे जूलुओं पर अपना पूर्ण आधिपत्य काफी 
बाद में , १८८७ में जाकर ही स्थापित कर सके। इसमे अग्रेज़ों ने विभिन्‍न 
जूलू क़बीली के बीच भन्तर्कबीला लड़ाइयों का सहारा भी लिया, जो 
कई चर्ष तक जारी रही। प चर 
न मौलबी 228 अहमद के नेतृत्व मे, जो अपने को 
“महदी ” कहता था, सूवियन कृवीलों, भरवों श्रौर सूडान की प्रन्‍न्य 
क़ौमो का राष्ट्रीय मुक्ति संघ १८८१ में शुरू हुआ। पृदप३-१८४४ में 
उसे कई सफलताएं प्राप्त हुईं और लगभग सारे सूडान को ब्रिटिश 
उपनिवेशवादियों से मुक्त' करा लिया गया+ जो आठवे दशक में उसमे 


श्३े८ 


घुस झ्राये थे। विद्रोह के दौरान एक स्वतत्न केन्द्रीय महदियाई राज्य की 
स्थापना की गयी थी। किन्‍्तु विभिन्‍न कबीलो के बीच झापसी कलह के 
कारण यह राज्य शीघ्र ही निःशक्त हो गया और अपनी श्रेष्ठ सैन्य 
शक्ति के बल पर ब्रिटिश उपनिवेशवादियों मे १८६६ में सारे सूडान 
पर क़ब्शा कर लिया ।-१० १२३ 
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म० 8 50/९, /20/॥72, 7, 40, - पृ० १३६ 


स्म्यह्‌ चर्चा एथेस के चौथी श्रेणी के नागरिकों-थेढों-को नागरिक 
पदों पर नियुक्ति का श्रध्तिकार देने के बारे मे है, जो स्वतत्न तो 
थे, पर मंपत्िशाली नहीं थे। कतिपय स्रोतों के श्ननुसार इसकी जानकारी 
हमें एरिस्टोडिज़ ( पाचवी सदी ई० पू० ) की रचनाओं से मिलती है। 
न्पु० प्‌ 


सध्यहां इशारा तथाकथित “मेटोइकाओों ”, यानी विदेशियों से है जी ऐटिका 
राज्य में स्थायी रूप से बसे गये थे। वे गुलाम तो न थे पर उन्हे एथेनी 
नागरिकों के प्रूर्ण भ्रधिकार प्राप्त नथे। ये लोग मुख्यतः दस्तकारी का 
धंधा करते ये श्रौर उन्हें जिजिया जैसा एक विशेष कर देना पडता था 
तथा विशेषाधिकारसंपरन नागरिकों मे किन्ही को अपना संरक्षक ” 
मानना पड़ता था; इन “संरक्षकों ” की मारफ़्त ही वे सरकार से कोई 


दरपास्त कर सकते थे॥-पृ० १४६ 


३ ४१०-५०७ ई० पू० में एथेस की जनता ने एल्कमियोनीडो के वंशधर 
क्लाइस्थीनीज के नेतृत्व मे पुराने कुलीन खानदानों की सत्ता के विस्द्ध 


रहे 


संघर्ष कर उन्हें अपदस्थ किया और सुधार लागू किये, जिनका उद्देश्य 
गोव्न-व्यवस्था के भ्रवशेपों का उन्मूलन करना था।-पृ० १४६ 


ग्र,, प्‌, ॥0एणहआ, #॥टाश॥४ 50289, 0. 27.-पृ० १५० 


४9 ५६० ई० पृ० में निर्धेनता को प्राप्त एक अ्रभिजात गोत्न के वंशधर 
पिसिस्ट्रेस्स ने एथेंस में सत्ता पर क़ब्जा करके अपना निरंकुश शासन 
स्थापित किया। कतिपय अन्तरालों के वावजूद यह शासन ५२७ ई० पू० 
में पिसिस्ट्रेटस की मृत्यु ( पिसिस्ट्रेदस दो वार एयेंस से निप्कासित हुआ 
ओऔर वापस झाया ) और उसके बाद ४१० ई० पू० तक जारी रहा, 
जब उसके बेटे हिपीयस को निष्कासित किया गया। इसके कुछ ही समय 
बाद एयेंस में क्ताइस्थीनीज़ के नेतृत्व में दासस्वामी जनवादियों की सत्ता 
स्थापित हो गयीं। पिसिस्ट्रेटस की छोटे तथा मंझोले भूमिपति समर्थक 
नीति से एथेंस राज्य के राजनीतिक ढाचे में कोई महत्त्वपूर्ण परिवर्तेन 
नही झाये ।-पृ० १५३ 


४९" बारह पट्टिकाओं वाले क़ानून /- रोमन विधि-सहिता, जो पेट्रीशियनों 
के खिलाफ प्लेवियनों के सघर्प के फलस्वरूप पांचवी शताब्दी ई० पू० 
के मध्य में सूत्रवद्ध की गयी थी। इस संहिता में हमें रोमन समाज का 
संपत्ति के अनुसार स्तरीकरण, दास-प्रथा के विकास तथा दासस्वामी 
शज्य की स्थापना का एक प्रतिबिंब मिलता है। चूंकि यह सहिता बारह 
पट्टिकाओं पर खुदी हुई थी, इसलिए वह “बारह पट्टिकाओों वाले कानून ” 
के नाम से जानी जाती है।-पृ० १५४५ 


मएलेखक का संकेत यहां विद्रोही जमेंत कबीलों और रोमन फौजो की 
टूयूटीवर्गर जंगल की लड़ाई (६ ई० पू०) से है, जिसमे रोमनों 
को बुरी तरह मुंह की खानी पड़ी और उनके सेनाध्यक्ष वारस को जान 
से हाथ धोना पड़ा।-पृ० १५५ 


४8४५१ और ४५० ई० पृ० में एप्पियस क्लौडियस को दससदस्यीय आयोग 
का सदस्य निर्वाचित किया गया! इस आयोग को इतिहास में “बारह 
पट्टिकाओवाले क़ानून” के नाम से ज्ञात कानून बनाने का कार्यभार 


6-470 


४ शडव 


सौंपा गया था। कानून निर्माण की अवेधि में सारी सत्ता उसके अधिकार 
में दे दी गयी थी। किन्तु ज्यों ही यह अवधि -खत्म हुई, एप्पियस 
क्लौडियस और अन्य सदस्यों ने बलात्‌ सत्ताग्रहण द्वारा आयोग के शासत 
को ४४६ ई० परृ० को जारी रखने का प्रयत्त किया। इस पर प्तेवियनो 
ने उनकी निरंकुशता का विरोध किया / , जिसकी परिणति झायोग की 
सचाच्युति में हुई। क्लौडियस को बंदी बना लिया गया भौर वही, 
वंदीगृह में ही उसकी मृत्यु हो गयी।- पृ० १५७ ह 


7 प्यूनिक युद्ध -पश्चिमी भूमध्यसागर के क्षेत्र में अभृुत्व तथा नये प्रदेशों 
और गुलामों पर अधिकार के लिये दो सबसे बड़े दासस्वामी राज्यों- 
रोम भर कार्येज के-बीच हुए युद्ध ! दूसरे प्युनिक युद्ध [ २१८-२०१ 
ई० परू० ) की परिणति कार्थेज की घोर पराजय मे हुई ।-पृ० १५७ 

720 यूनानी गोत्न के बारे में मावसे का बोट।-पृ० ११७ 

खपत, आगाबशा, उठ्गाब5६॥० कशःक॥ह॒दय 2, 8गी,, 80, ॥, फिथ- 
ह॥, 4864, - पृ० १४७ 5 

उश्याद्रद (जा, #छात9र्ग 2०ह० #०7 प5 #तष्कावं१(08.-१० ११६ 


7 लांगे अपनी पुस्तक /?6कांड्वा०0 4॥0/#॥॥४८- 24. 4, था|, 
856, $. 495 में हुशके के निबंध (70० 22/#/0/६९४५४ #8८४४४०८ //5% 
24/4९ &274४5८०४5४४0.. ८०४८८६४७) की प्लोर संकेत है।-१० १६२ 


४8 6, [सल्तणा।, /२6॥गं5८१९ 6०४८/४०)८. - पृ० १६३ 
ग्णपूज, शग्राग्राइशा, स0॥75002 6252072/2. - पृू०. १६४ 
3७ छाप्लवा। (९ ( कॉगी९, सवतागकांह #णीग[ुद व रक्काक्ीऊ, व, वो, 


एथ्वा5, 840, -पृ० १६६ 
एव, कई, 3ए[ लाका, 2/7#0#72 /77 ०8८. -१० १६८ 


08 वि ए०एगल्रआज, 284६ बट ०ांएकातड हे बट ॥2007वद्ा बट (4 
विगाए। ४० /6 #7976/.- पृ० १६८ 


र्४र 


7 गग्रेज़ों ने झंततः १२८३ में बेल्स को जीत लिया परंतु फिर भी उसने 
अपनी स्वायत्तता सुरक्षित रखी। बह १६वी शत्ताब्दी के मध्य में ही 
पूरी तरह इंगलैंड के अधीन हुझ्ा।-पृ० १६६ 


३०७ १८६६-१८७० में एगेल्स आयरलैंड के इतिहास के बारे में एक ग्रंथ 
की रचना कर रहे थे, परंतु वह उसे पूरा न कर सके। केल्ट जाति 
के इतिहास के अध्ययन के सिलसिले में एंगेल्स ने वेल्स के प्राचीन कानूनों 
का विश्लेषण किया था।-प१० १६६ 


3 4॥८ंशए 7.वका दाय 73द025 0 ॥7605. ४०. ॥, 484], 9. 99. 
न-पू० १७० 


22 एंग्रेस्स ने स्काटलैंड और झायरलेड का दोरा सितम्बर १८६१ में किया 
था।-पृ० १७२ 


3% १७४४-१७४६ में स्काटलैड के पहाड़ी क़बीलों ने इंग्लैंड और स्काटलैड 
के सामतों और पूजीपतियों के जोर-जुल्म शोर बेदखलियो से आजिज् 
आ्राकर विद्रोह कर दिया। पहाड़ियों ने समाज कौ परंपरागत क़बायली 
व्यवस्था को कायम रखने के लिए संघर्ष किया। विद्रोह कुचल दिया 
गया भर स्काटलेड के पहाड़ी इलाक़ों की कबायली व्यवस्था छिन्त-भिन्‍न 
कर दी गयी तथा भूमि के कबायली स्वामित्व के अवशेष निश्चिक्ल कर 
दिये गये। स्काटलैंड के किसान अधिकाधिक संख्या में अपनी जमीनों 
से बेदखल किये जाने लगे। कबायली अदालती पंचायतें भंग कर दी 
गयी भोर कई कबायली रिवाज पर रोक लगा दी गयी।-पुृ० १७३ 


2[,, [त, 08, ॥#्टांथर्ड 598४6. 79. 357-358. > पृ०. १७३ 


75 छ668  शलाशबां॥ओड, ऑाऑकरंद ९०६६४४०५/८०- 8लएां8६. ॥/2700॥7. 
>पृ० १७३ 


9 (285४7. (०#फाशावारों 4८ 2000 04760, -पूृ०- १७४ 

325 एलामान्नी क़ानून -एलामान्तों के जमेनीय कबायली संघ के पंचायती 
क़ानून। ये क़बीले पांचवी शताब्दी में आ्राजकल के अल्सास, पूर्वी स्विट- 
जरलैड भौर दक्षिण-पश्चिमी जर्मनी के इलाक़े में बस गये थे। एला- . 


46* * 


रड३ 


मान्‍नी कानून की रचना छठी शताब्दी के अत, सातवी के श्रारंपर मे 
छू, आओ शताब्दी में हुई थी। यहां एगेल्स का इशारा 'एलामाली 
फानून की ३१ वी (३४ वी) धारा की ओर है।-ए० १७४ 

438 का 
एंच्रशशवद्र ४४४ कांहुआ2ट8 6 ८6 7४००(४०७ ८2 र० [विहद(2 ० व? (2 
०2766. - पृ० १७४ 

777* हिल्डेब्रांड का गीत /-एक वीरगाया, जो श्राउवी शताब्दी के प्राचीन 
जर्मनीय बीरकाव्य का एक नमूना है, जिसके कुछ छिठफुट अंश ही 
अवशिष्ट रह गये हैं।-- पृ० १७५ 

24० [2 हा5, दहकादएं०, शा, - पृ० १७६ 

ख्0405 अंग, मांजगांदा वक्रथए, 79, 34, 43-44. 
>पू० १७६ 

287 96/0/524 (दिव्य-दर्शिणी की भविष्यवाणी)- महा एड्रा ' का एक गीत। 

70 ॥, (0, छथ्वाहू. 764 ०६ 46 50//ए7562 ०/८/४८५, 4879 श्रीर 
$, 8788९ उ/द्/0 ००४/ बं४ ॥0[६#2 6;4० - ०९. #४6#5च६/5 
0425०, #758475, 488-4889, >-प० १७७ 

74465, [,. ##0प्राश, 00इटप्र/४० 4६८ </4०/९/४//०५५४७७४ ९४ (28॥5८॥/4/४4. 
>प्‌ृ० १७८ 

745 रोम के आधिपत्य के स्िलाफ़ जर्मेत्रीय और ग्रालीय कबीलों का विद्रोह 
६६-७६ ई० में (कुछ सूत्रों के श्रनुसार ६६-७१ ई० में ) हुआ था। 
सिविलिस के नेतृत्व में यह विद्रोह रोमन साम्राज्य के गालीय और 
जर्मनीय क्षेत्रों के एक बड़े भाग में फैल गया और उसने यह फ़ुतरा 
पैदा! कर दिया कि रोमन साम्राज्य इन इलाकों से हाथ घो वैठेगा। 
परंतु विद्रोहियों की हार हुई और उन्हे रोम के साथ समझौता करने पर 
विवश होना पड़ा !-पृ० १७८ 

24० (9९530. (णाप्राश#व बट 8200 64//60. + पृ० १६० 


अ्जूइलाए, तख्कादांए, अर, -पृ० १८० 


र४ड४ड 


348 (08८४ 7.00/2४747827575-- लाशे मठ के अधिकारपत्नों का एक श्ृंग्रह , 
जो ११वीं शताब्दी में तैयार किया गया था। यह एक महत्त्वपूर्ण 
दस्तावेज है. जिससे ८वी-&वी शताब्दियों में किसानी और सामंती 
भूमि-संपत्ति व्यवस्था पर प्रकाश पडता है।-पृ० १८२ 


348 9)|ा05, औऑद/व्श्ब/ सा४०छ, अधात।, 77. -पृ० १5३ 
0० ए]॥र॥5, पा सराडणए, 7५, 24. >पूृ० १८६ 
प्मवा्रागरात, 7२९००४०४४८८, ए, 6,-पृ० १६३ 

78 8॥[एंगराए5, 06 हएेशाबांणार (86, ४, 8.-पृ० १६४ 


59 श्रग्रहार (8शाशीशंणा) भूमि के रूप दिये जानेवाले बेतन श्रथवा बृत्ति 
का एक रूप था। तेरहवी सदी कै पूर्वार्ध मे फ्रैकों के राज्य मे इसका 
व्यापक प्रचलन था। इसके अनुसार वेतन अथवा वृत्ति के रूप में प्रदत्त 
भूमि और उस पर काश्त करनेवाले किसान जीवनपयेन्त श्रग्रहार पानेवाले 
के भ्रधिकार क्षेत्र में भ्रा जाते थे। किसानो को उसके लिये अपनी कुछ 
सेवार्म , मुख्यतः सैनिक सेवा, भ्र्पित करनी पड़ती थी। अ्रग्रहार पानेवाले 
की मृत्यु पर या उसके अपने कर्त्तव्यो को न निभाने और भूमि को वंजर 
छोड़ने पर भूमि उसके मालिक अथवा उसके उत्तराधिकारी को वापस 
दे दी जाती थी, और भ्रग्रहार के नवीकरण के लिये नये भ्रधिकारपत् 
की ज़रूरत होती थी श्रग्रहार पाने के लिये न केवल शासकीय कर्मचारी, 
बल्कि चर्च भौर बड़े भी लालायित रहते थे। भ्रग्रहार की प्रथा ने सामंतों, 
विशेषतः निम्न तया मध्यम दरबारियों के बर्ग के झावि्भाव, किसानो 
के भूमिदासों में परिवर्तन भौर सामंती संबंधों तथा सामती झ्रधिक्रम के 
विकास में सहायता दौ। परिणामस्वरूप श्रग्रहार खानदाती जागीरों में 
परिवर्तित हो गये। एंगेल्स ने भपनी 'फ्रैक काल” शीपक रचना में 
सामंतवाद के प्रम्युदय मे भ्रग्रहार अ्रया को भूमिका का विस्तार से विवेचन 
किया है(-पृ० १६६ 


38 ज्ित्तों के राउंट (079फष्टार्थणा)-प्रैक राज्य में वाउटियों- जिलों - 
के प्रशासन के लिए नियुवत्र शाही भफसर, जिन्हें मुकदमे का फैसला 


र४श 


करने का अधिकार दिया गया था। ये लोग टैक्स वसूल करते थे और 
सैनिक श्रभियानों मे सैनिक टुकड़ियों की कभान भी इनके हाथ में रहती 
थी। उन्हें अपनी सेवाग्री के लिये जिले मे वसूल हुई शाही प्रामदमी 
का एक-तिहाई भाग दिया जाता था और इनाम में जागीरे भी बह्शी 
जाती थी। विशेष रूप से ८७७ के बाद » जेब इस पद को उत्तराधिकर 
हारा हस्तांतरणीय बना दिया गया, ये काउंद धीरे-धीरे शक्तिशाली 
मौरूसी जमींदार बनते गये |-पृ० १६७ 


यहा लेखक का संकेत सेंट-जेरमें-द-प्रे मठ के नौवी सदी में रचित 
* पोलिप्तिक ” ( भूमि संपत्ति, आवादी तथा झ्राय का वृत्तात्त) से है, 
जो इतिहास में “पादरी इमिंनोन के पोलिप्तिक” के नाम से जाना 
जाता है। एंग्रेल्स ने “पोलिप्तिक” से उद्धृत झाकड़े संभवतः प्री० रॉय 
को पुस्तक 60४ 665 मशाशीलंगाएएशाक 0०॥ चंदा वॉ/हांशा 
बाधा श६ #8 266५8 ///॥227,.- ग/आाहश॥, 4850, 9. 28 
से लिये हैं।-पृ० १६८ 


3708 ॥ञ8&78९ - रोमन साआ्राज्य के निवासियों द्वारा को जानेवाली भनिवाये 
सेवायें। उन्हे राजकीय कार्यों के लिये घोड़ा, गाड़ी श्रादि की सप्लाई 
करती पड़ती थी। कालांतर में ये सेवायें वृह॒त्तर पैमाने पर इस्तेमाल 
की जाने लगी और जनता के लिये बोझ बन गयी।-पृ० १६८ 


ग्भ परपरत्ती (7०प्राश्व7४70॥) + किसान या छोटे ज्ञमोंदार का झपने को 
रक्षार्थ किसी प्रभुताशाली ज्षमीदार के हाथों में सॉपना। सरपरस्ती निश्चित 
नियमसो के अनुस्तार को जाती थी (जैसे सैनिक सेवा झर्पित करके, ठेके 
की जोत के बदले भ्पनी जमीन को हस्तातरित करके )। डिसानों के 
लिये, जो भ्रक्सर ज्ोर-जवरदस्ती के जरिये ऐसा करने के लिये मजबूर 
किये जाते से , इसका भ्र्थ था भपनी व्यक्तिग्रत स्वतंत्रता को खो बैठना: 
छोटे जमीदारों के लिये इसका प्र था बलशाली मा्मती प्रभुप्रो का 
आशित हो जाना। सरपरस्ती की प्रथा, जो यूरोप में ८वी और €वी 
शत्ाध्दियों से खूब प्रचलित हुई, सामंती संबंधों के सुदुद्धीऊरण में सहायक 
मिद्ध हुई।-पू० २०० 

79 (|, [काचंल, 4॥69#2 45 दाह कत्ल ल दल पल्वीवार्एटड 


र्४६ 


&678/०/०5, 3-6 €तै., 0शाश९5 णाफ़ञटिं85, कै, एथा5$ 846, 
9. 220. - पृू० २०१ 


29 * हिह्ड्लेश्नांड का गीत '-देखिये टिप्पणी 39॥ 
हेस्टिंग्स- वह स्थान जहां, १४ अक्तूबर १०६६ को नामंडी के ड्यूक 
विलियम ने आंग्ल-सैक्सन राजा हैरोल्ड को हराया था। आंग्ल-सैक्सन 
सैनिक संगठन में प्राचीन गोत्न-व्यवस्था के अवशेष मोजूद थे और उसके 
शस्त्रास्त्र भी पुराने-धुराने ही थे। इस विजय के फलस्वरूप विलियम 
इंग्लैंड का राजा वन गया और विलियम प्रथम विजेता कहलाया। 
>पृ० २०६ 


700 क्रा० माकक्‍्स के मौर्गत के 'प्रचीन समाज” विषयक नोट्स | -पृ० २१२ 


ग्ध (इचमाशेन - आजकल के श्लेजविग-होल्स्टिन प्रदेश का दक्षिणी-पश्चिमी 
भाग , जहा प्राचीन काल में सैक्सन लोग रहा करते थे। आ्राठ्वीं शताब्दी 
में उस पर काले महान्‌ ने कब्जा कर लिया। बाद में वह विभिस्न 
धर्माधिकारियों और धर्मतर सामंतों के हाथों में रहा। १२वी शताब्दी 
के मध्य में डिथ्रमार्शेन की जनता, जिसमें अ्रधिकांश भूमिधर किसान 
थे, स्वतंत्नता प्राप्त करने लगी। १३वीं और १६वीं शताब्दियों के 
मध्य काल में वह्‌ बस्तुतः स्वतंत्रता का उपभोग करती थी! इस काल 
में डिथमार्शेन का समाज स्वशासी किसान समुदायों का, जो पुराने 
किसान-कुटुंबों पर भराधारित थे, एक पुज था। १४घथी शताब्दी तक 
सर्वोच्च सत्ता सभी स्वतंत्र भूमिघरों की एक सभा के हाथ में थी, बाद 
में वह तीन निर्वाचित मंडलों के हाथ मे अंतरित हो गयी। १५५६ में 
डेन राजा फ्रेडरिक द्वितीय तथा होत्स्टिन के ड्यूक जोहान भौर अदोल्फ़ 
की सेनाशों ने डिथमार्शेन को जनता के प्रतिरोध को धचूर कर दिया 
और यह प्रदेश विजेताशो के बीच बांट दिया गया। फिर भो यहां 
पंचायती राज भ्लौर आंशिक स्वशसन १६वीं शताब्दी के उत्तराद्धे तक 
चलता रहा।-पृ० २१८ 


7205, (५, ए, जफ़ल्हश, कप्रावी(/शवा वंश 2॥//0509#76 वं€४ 7२९८॥/५, 
$$ 257, 360.-पृ० २१८ 


२४७ 


ए3 ए, [.855द्बा8, 7265 39 बंध शकशशशाशा 2२८४8 व, वा [08 
एछशा १65 रिकाा5लिलया पाएं. एथाक्राओशीशा डिफाल्योी5 गा 
गरशिणाला-एग्रं|0509#5ट0 क॥एलशेक्राए, +पृ० २२६ 


४ क्का० माव्से के मौर्गन के 'प्राचीत समाज” विषयक नोदस -प१० २२६ 


नाम-निर्देशिका 


अरस्तु (हांओणी6) (३८४-३२२ ई० पू०)-प्राचीव काल के भहान्‌ 
दार्शनिक और वैज्ञानिक ॥-१३६ 

अ्र्दशीर (8708९८२०७) - अकेमेनियाई राजवंश के तीन ईरानी बादशाहों 
का नाम।-१६४ 

इमिंनोन (!777707) (मृत्यु लगभग ८5२६ ई०) -सेंट-जरमें-द-प्रे मठ के 
मठाधीश (८१२-८१७)॥- १६८ 

उलक़िला (एात्री0) (लगभग ३११-३८३) -पश्चिमी गोथों के ईसाई 
नेता जिन्होने गोथों को ईसाई वनाया, गोथ भाषा की वर्णमाला तैमार 
की तथा बाइबिल का गोथ भाषा में अनुवाद किया।-१६४ 

एंगेल्स , फ़ेडरिक (शा82५ हालत) (१८२०-१८६४) > ६, २८, १७२, 
२२६- १९६ 

एगासिय , लूई जान रुदोल्फ (8895४2, 7.075 उध्शा २०१० ७॥९ (१६०७- 
१८७३) - स्विट्जरलैंड के भूविज्ञानी तथा प्राणिविज्ञानी, जिन्होंने 
प्रलय के भाववादी सिद्धांत का तथा ईश्वर द्वारा विश्व की सृष्टि के 
विचार का प्रतिपांदन किया - ६५ 

एमियानस मार्सेलिनस (धगागांथा॥$ #थिट्शग्राए9) (श्रनुमानतः ३३४ से 
४००) - रोम के इतिहासकार |-5८७, ११८ 

एनाज्ियोन (87826०॥) (छठी शताब्दी ई० पू० का उत्तरार्द्ध ) -यूनानी 
कवि - ६७ 

एनावसनड्रिडस (#9527077045) ( छठी शताब्दी ई० पुृ०)-स्पार्ट के नरेश 
(५६० ई० पू० से), एरिस्टोन्स के साथ संयुक्त रूप से शासन 
किया ।- ७६ 

एप्पियत बलोडियस (8775 (ातठा0७) ( मृत्यु लगभग ४४८ ई० पू०)- 
रोम के राजनीतिज्ञ , दससदस्यीय आयोग , जिसने “बारह पट्टिकाशोंवाले 
कामूत ” जारी किये थे, के सदस्यों मे एक॥-१५७ 


रष्६ 


एरिस्टीडिस (है।#0०) (लगभग ४५४० से ४६७ ई० पु०) - प्राचीन 
यूनान के राजनीतिज्ञ तथा सेनापति।- १४८ 

एरिस्टोन (है0णा) (छठी शताब्दी ई० पु०) -स्पार्ट वे नरेश (१७४० 
५२० ई० पु०) एनावसनड्रिडस के साथ संयुक्त रूप से शासन किया।- 
प्0 

एरिस्टोफ़ेनस (॥790फञाशा९७ (अनुमानतः ४४६ ई० पु० से ३८४ ई० 
पू०)-प्राचीन यूनान के नाठककार, राजनीतिक प्रहसनो के 
रचमिता । - ८१ 

एस्पिनास , ग्रल्फ्रेड विक्तोर (259॥795, ॥॥०० ७20) (१४४४-१६२२) 
-फ्रांस के दाशंनिक तथा समाजशास्त्री, विकासवाद के समर्थक ।- ४४ 

झ्रोडोप्रासर (0408०2) (लगभग ४३४-४६३) -जर्मन दस्तों के एक 
नेता ; ४७६ ई७ में रोमन सम्राट का तख्ता उलट कर इटली के पहले 
“वर्बर ” राज्य के राजा बने गये।-१८६ 

झौगस्तस (/0६७७७७) (६३ ६० पू०-१४ ई० )-रोम के सम्राट (२७ 
ई० पु०- १४ ई० )।-१५५, १५७, १८६ 

फाल भहानू (0॥806 ॥8 छाध्वा; टक्रोशाब्ह्वा०) ( लगभग ७४२- 
८१४) -फ़रैकों के राजा (७६८-८००) तथा सम्राद (६८००-५१४)। 
“-१६७-१६६ 

कूनोव, हेनरिक विल्हेल्‍म काल (0फ्ा०फ़, प्रशाशक जाता (थ)) 
(१८६२-१६३६) >जर्मत सामाजिक-जनवादी , इतिहासकार , 
समाजशास्त्ती तथा मानवजाति-विज्ञानी ; १६ वीं शताब्दी के नर्वें दशक 
में भाव्संवादी, बाद में संशोधनवादी।- ७६ 

क्र, जॉन विलियम (४४९, गाए जाता) (१८१४-१८७६) -अंग्रेज 
ओऔपनिवेशिक अधिकारी, भारतीय इतिहास तथा भारतीय जातियो 
के विषय में भ्रतेक ग्रंथों के तथा अफ़गानिस्तान और भारत में ब्रिटिश 
ओऔपनिवेशिक युद्धों के इतिहास के भी रचमिता ।-५६ 

कोवालेब्स्की , मक्सिम मक्सिमोविच (ए०ए४०ए5:ए, #कियाए उक्रियााग0शंता) 
(१८५१-१९१६)- रूसी समाजशास्त्रो, इतिहासकार तथा राजनीतिज्ञ, 
आदिम सामुदायिक व्यवस्था के इतिहास के बारे में कई पुस्तकों के 
रघयिता ।- ७३-७३, ७४, ७६, १६८, १७४, १८१ 


२५० 


बलाइस्थीनोज् (0!शेजीशा०३) -एयेन्स के राजनीतिज्ञ ; ५१०-५०७ ई० 
पू० में उन सुधारों को सम्पन्त किया, जिनका उद्देश्य क्रवायली व्यवस्था 
के श्रवशेपों को मिठाना तथा दास-स्वामित्व के झाधार पर जनवाद की 
स्थापना करना था।- १४६ 

बलौडिया (४7074) - रोम के पेट्रीशियनों का एक कुलनाम।-- १५५ 

विवंक्टीलिया ((एं॥०४॥॥०)- रोम के पेट्रीशियनों का एक कुलनाम।-१५६ 

गायस्त (020७) (ईसवी की दूसरी शताब्दी )-रोम के न्‍्यायशास्त्री , 
रोमन कानून संबंधी एक पुस्तक के संकलनकर्त्ता।-७३ 

मेंटे , जोहान वोल्फगाग (0006९, उणाआ॥ए ४४ए४िआ£&) (१७४६-१८३२)- 
जमनी के महाकंवि तथा विचारक।- ४८-४६ 

प्रिम, जैकब (छायाय। 7०८०७). (१७८४-१८६३)-प्रसिद्ध जमेन 
भाषाविज्ञानी ; जर्मन भाषा के इतिहास से और कानून, पुराण तथा 
साहित्य से भी संबंधित कृतियो के रचयिता।- १७५ 

प्रेगरी , तू्स के; गेग्नोगियस फ्लोरेंटियस (06809 रण 00॥5; (60805 
ए]७शा।५७) (अनुमानतः ५४०-५६४ ई०) -ईसाईं पादरी , धर्मशास्त्ती 
श्रीर इतिहासकार ; ५७३ से तूर्स के बिशप ) 'फ़ैक जन का इतिहास ' 
तथा “चमत्कार-सप्तक ” नामक पुस्तकों के रचयिता।-१७६ 

ग्रीट, जाजे (006, 06ण४० (१७६४-१५७१) -प्रंग्रेज पूजीवादी 
इतिहासकार , बृहदूस्थ “यूनान का इतिहास ” के रचयिता।-१२७-१३१ 

ग्लेडटटन, विलियम एवट (6ांब्वंधंगराल, जशशशा टेक) (१८०६- 
१८६५८)- अग्रैज़ राजनीतिज्ञ , १६ वी शताब्दी के उत्तरार््ध में लिबरल 
पार्टी के नेता, प्रधानमंत्री (१८६८-१८७४,. १८८०-१८८५; 
१८८६, १८६२-१८६४)।- १३४ 

जिसे-त्पूलों, अलेक्सिम (त/थ00-/९एणा, 8०705) (जन्म १८३६) - 
जैनेवा मे इतिहास के प्राध्यापक , आदिम समाज के इतिहास से संबंधित 
पुस्तकों के रचमिता |-- २४, २७, ४२, ७७ 

जुर्गेनहाइम, सेमुएल (578८पशेंद्र, $आग्रएश) (१८१९-१८७७) - जर्मर्त 
इतिहासकार - ६६ 

झुरित्ता, अलोगों (टए, 4ै।0750) - १६वी शताब्दी के मध्य में मध्य ग्रमरीका 
मे रहनेवाले एक स्पेनी अधिकारी ।-७६ 


२५१ 


जुलिया (0॥9) - रोम के पेट्रीशियनों का एक कुलनाम | - १७४ 

डाइलर, एडुर्ड बनेंट ([जंत्त, हतएथभत डाल) (१४३२-१६१७)- 
विख्यात अंग्रेज़ मानवजाति-विज्ञानी, संस्कृति तथा मानवजाति-विज्ञान 
के इतिहास की विकासवादी शाखा के संस्थापक ।- १४ 


टाइबीरियस (77980॥5) (४२ ई० पू०- ३७ ई० )- रोम के सम्राठ ( १४- 
३७ ई०)॥- १६४ 

टारकवीनियस' सुपर्बेस (उद्यवधधएंए5 आएथ४7४9 (५३४ से लगभग ४०६ 
ई० पूृ०)- रोम का राजा; कहा जाता है कि जन-विद्रोह के फलस्वरूप 
यह राजा रोम से निकाल दिया गया औझौर वहां जनतंत्नीय व्यवस्था 
स्थापित की गयी।-१६४, १६७ 

टेसिट्स , पुब्लियस कार्नेलियस (80705, [77905 (07९!४७६) (अ्नुमानतः 
५४५ ई० -अनुमानतः १२० ई०)-रोमन इतिहासकार, “जैम॑निया ', 
“इतिहास ” तथा “इतिवृत्त” नामक ग्रंथोी के रचमिता।-११, २३, 
३६, 5५६, ११७, १७६-१८५८ 

डायोनीसियस , हैलीकरनासिस निवासी ([)07एअ0$ | #0004585) प्रथम 
शताब्दी ई० पू० -भ्रथम शताब्दी ई०) -प्राचीन यूनान के इतिहासकार 
तथा प्रलंकारशास्त्री , प्राचीन रोम का इतिहास” के लेखक।-१३३ 

डार्विन, चार्से रॉबर्ट (0भएांफ, 00९ रिक्रषन) (१६०६-१८८२) 
महान्‌ पंग्रेज़ प्रकृति-विज्ञानी , विकासीय जीव-विज्ञान के श्रवत्तंक।- २२४ 

डिकिशारकीज (0/08ध०!॥४७) (चौथी शताब्दी ई० पु०)-यूनानी विद्वान, 
अरस्तू के शिप्य, इतिहास, राजनीति, दर्शन, भूगोल भ्रादि विषयों 
पर अनेक ग्रंथों के रचयिता ।+-१२८ 

डियोडोरस, सिसिली निवासी (70०वणाई ् अंश (लगभग ५०-२६ 
ई० पू०) -प्राचीन यूनान के इतिहासकार , विश्व-इतिहास संबंधी कृति, 
“ऐतिहासिक पुस्तकालय ” के रचयिता ।- १७६, १८6 

डेसोस्वेनीस (00005(0श09) (३८४-३२२ ई० पू०) -प्राचीन यूनान के 
विख्यात वाकूपटु बक्‍ता तथा राजनीतिजञ।-१२७ 


थियोडोरिक (]]00त07८0) - गोथ राजाओं का नाम, जिसमें दो पश्चिमी 
गोय राजा है: थियोडोरिक प्रथम ( शासन-काल लगभग ४१५-४५१) 


श्श्र 


तथा थियोडोरिक ट्वितीय ( शासन-काल लगभग ४५३-४६६) झौर 
एक पूर्वी गोथो का राजा, थियोडोरिक (४७४-५२६) है! - १६४ 

थियोक्रिटस ([॥60:7 ५७) (तीसरी शताब्दी ई० पू०)-प्राचीन यूनान के 
कवि।- ६६ 

ध्युसीडिडीज (7!प८५6॥0९७) ( अनुसानतः ४६०-३६५ ई० पू०) - भपचीन 
यूनान के श्रसिद्ध इतिहासकार, “पेलोपोनेसियाई युद्धों का इतिहास! 
के रचयिता।-१३६ 

दूयूरों दे ला माल, ग्रदोल्फ (07680 06 [4 शैंआ)९, 840॥०) (१७७७- 
पृ८५७)-फ्रासीसी कवि तथा इतिहासकार)-१६६ 

निबूहर, बार्थोल्ड गेझोर्ग (36900, 387700 0००४) (१७७६-१८११)- 
जमेन इतिहासकार, भ्राचीन काल के इतिहास से संबंधित अनेक प्रथों 
के रचयिता।-१२८, १३१, १६३, २१८ 

नियार्कस (९४०४७) (अ्रनुमानत. ३६०-३१२ ई० पु०) - मेसीडोनिया के 
नौसेनापति , जिन्होंने मेसीडोनियाई बेडे के भारतें से मेसोपोटामिया तक 
के अभियान (३२६-३२४ ई० पू०) का वर्णन किया है ।- ७५ 

नेपोलियन प्रयम, बोनापार्त (१४0९० ॥, 8089876) (१७६६-१८२१)- 
फ्रास के सम्राट (१८०४- १८१४ तथा १८१५)।-७८, ८५, १०६ 

पत्तियस (?४5९७७) (२१२-१६६ ई० पू०)-मेसीडोनिया के राजा (१७९- 
१६८ ई० पृ०) ।-१८६ 

पिसिस्ट्रेटस (2(8809/0$) ( लगभग ६००-५२७ ई० पृ०)-शथेस के राजा 
(५६० ई० पु०-५२७ ई० प्रृ०, पर लगातार नहीं )- १५३ 

प्रोकोपियस , सीज़ेरिया निवासी (!7०००/४४५ ० (४९४4४) ( जीवनकाल : 
पाचवी शताब्दी के झंत से लगभग ५६२ तक)- बजनतीनी इतिहासकार, 
“फारसियों, वैडलो तथा गरोथों के साथ जस्टिनियन के युद्धों का 
इतिहास नामक पुस्तक के रचयिता ।-८७ 

प्लिनी (गायस प्लिनी सेकेन्डस ) (09; एंड शियंप्र: 88८ए३१७७) 
(२३-७६ ई०)- रोम के वैज्ञानिक, ३७ खंडो की पुस्तक, भ्रकृति- 
इतिहास ” के रचयिता |- १८३, १८६ 

घ्लुदाके (?]प्रविर) ( झनुमानतः ४६-१२५)-प्राचीव यूनान के लेखक तथा 
भाववादी दाशतिक [-८० 


र्श्३ 


फ़र्दोतांद पंचम, कैथोलिक (सशपांग्रण0 ५, #९ (गाणाएले (१४४२ 
१५१६)-कस्टील के राजा (१४७४-१५०४) झौर गवर्मर (१५०७: 
१५१६), फर्दीनाद ट्वितीय के नाम से आरागो प्रदेश के राज 
(१४७६-१५१६)।- ६६ 

फ़ाइसन , लौरिमेर (7509, [.0०7ंगरश)" (१८३२-०१६०७)- ब्रिटेन के मानव 
जाति-विज्ञानी, श्रास्ट्रेलिय. की जातियों के मामले में विशेषज्ञ; 
आस्ट्रेलिया तथा फिजी के कबीलों के बारे में कई पुस्तकों के रचयिता। 
+-१५, ५७ 

फुस्तेल दे कुत्तांज, न्यूमा देनी (गाअश 66 (०ग्रॉथाह०५, पितगाव 70079) 
(१८३०-१८८६) -फ्रांसीसी इतिहासकार, “प्राचीन नागरिक समुदाय ! 
नामक पुस्तक के रचयिता।-१३२ , रे 

फ़ूरिये, शाल (ए0णांथ, ८टक्ष८) (१७७२-१८२७) -फ्रास के महान्‌ 
कल्पनावादी समाजवादी।-€०, १९, २०१, ११८ 

फ़ेबियन (!२४४४७॥5) - रोम के पेट्रीशियनों का एक कुलवाम॥-१६२ 

फ़ीमेन, एड्श्रडे अ्रगस्टस (ग्शाक्रा, 2094 ॥780/॥9 (१८६२३- 
१८६२)-अ्रंग्रेज़् इतिहासकार , उदारतावादी, ग्राक्सफ़ोर्ड, युनिवर्सिटी 
के प्रोफ़ेसर !- ११ 

बाष़ोफ़न , जोहान जैकब (89लार्णशा, उतराथाा 7900) (१९१५- १८८७)- 
स्विट्जरलेंड के मशहूर इतिहासकार ग्लौर वकील , “मातृ सत्ता ! पुस्तक 
के 'रचमगिता।- १२, १४-२०, २३, ४१, ५२, ६२, ६४, ६७, ७१, १०३ 

बिस्मार्क, झोटो, प्रिस (8आयाआंत, 0॥0, शा।००) (१६१५-१८६५)- 
प्रशियाई कूटनीतिज्ञ तथा राजनीतिज्ञ। प्रशा के मिनिस्टर-प्रेशिडेंट 
(१८६२- १८७१), जमंत्र साम्राज्य के राइख-चैसलर (१६७१-१८६०)। 
>५०, २२२ 

युग्गे, सोफस (8082०, 507॥05) (१८३३-१६०७)-नावें के भाषाविज्ञानी, 
प्राचीन स्कैडिनेवियाई साहित्य तथा प्रुराण संबंधी कृतियों के रचयिता। 
१७७ के 

बेकर, विल्हेल्म भदोल्फ (80070, शागशिण 260० (१७६६-१६४६)- 
जर्मन इतिहासकार , प्राचीन इतिहास संबंधी ग्रंथों के रचयिता।-१२८५ 

बेर, थर्देय (9800९, 8 एलालम्कील0े (लगभग ६७३-७३१)- पंपरेज 
भिद्द पादरी, विद्वाव तथा इतिहासकार !-१७३ 


र्श४ड 


बंग, अन्तीन क्रिस्टियोन (गाए, राणा ट्पर्शीशा) (१४४०- 
१६१३)-नावें के एक धर्मशास्त्री, स्कैंडिनेवियाई पुराण के बारे में 
तथा नावें मे ईसाई धर्म के इतिहास के बारे में अनेक ग्रंथों के रचयिता। 
-१७७ 

बेक्रोपट, ह्यूबर्ट होवे (8थाणणी, विफशा प्रिणए्र0 (१८३२-१६१८)- 
अमरीका के पूजीवादी इतिहासकार, इतिहास तथा मानवजाति वर्णना 
संबंधी झनेक ग्रंथों के प्रणेता ।-४६, ६३, ६६, 

ब्लाइडरोडर, गेसेन. (छीशकातठश, 0श5ण) (१८२२-१५६३)- 
जर्मन थैलीशाह, विस्मार्क के निजी बेकर, वित्तीय मामलों में उनके 
गैरसरकारी सलाहकार और कई दुरभिसंधियों में उनके वकील॥-२२२ 

मारिर, मेश्रीगं लडविग (|(०४ाश, 0९08 7,04978) (१७६०-१८७२)- 
जमनो के प्रसिद्ध इतिहासकार, प्राचीन तथा मध्ययुगीन जरंनी की 
समाज-व्यवस्था की खोज की।-१२१, १७८, १८१ 

माषिस , काल (/श», 7ए2) (१८१८-१८८३)- २५, २७, ४८, ८२, ८६ 

भेव, हेनरी जेम्स साम्तर (#क्राग९, विश्याण उभा९४ 5प्रगाथ) (१८९२- 
१८८४)-अंग्रेज़ वकील तथा लेखक -१०० 

मेक-लेनन, जॉन फरग्यूसन (१७८-.शएशाक्षा, उ०॥॥ शहठग्७0)) (१८५२७-१८८१ ) 
+-स्काट्लैंड के वकील तथा इतिहासकार , विवाह के इतिहास तथा परिवार 
के विधय में अनेक पुस्तकों के रचयिता।-१७, २७, ३८, ६१, ७७, १०६, 
१६८ 

मोम्मसेन, चियोडोर (१७०॥घग्ाइशथ, ॥॥8000) (१५१७-१६०३)- जर्मनी 
के इतिहासकार, प्राचीन रोम के इतिहास के बारे में कई ग्रथों के 
रचयिता (० १२८५, १५७-१६०, १६२, १६४ 

मोलियेर, जान बतिस्त (0|णांटि£ 3९०7 8270»0) (पोक्ले ) (१६२२- 
१६७३) - फ्रांसीसी नाटककार।- २१५ 

मोगेन , ल्यूईंस हेनरी (0800, 7.९४ सा») (१८१८-१८८१)- विख्यात 
अमरीकी वैज्ञानिक , ग्रादिम समाज के इतिहासकार , सहज भौतिकवादी। 
-६-११, १३, १६-२८, २६, ३१, ३६, रे७, ३६,४१, ४७, ५०, ५५, 
६०, 5पर३े, १०५, १०६-१०६, ११२, १२१, १२६-१३२०, १३४, १३७, 
१३६, १५०, १६१, १६२, १७३, १८६०, २०३, २२८-२२६ 


र्श्र 


यारोस्‍्ताव, दानिशमंद (ह७705/3 (९ ए5९ (६७८४-१०५४)-कीयेव के 
महाराज (१०१६-१०५४)।-७४ 

यूरिपिडीज्ञ (श77900७) (अनुमावतः ४८० ई० पुृ०-४०६ ई० पु०)- 
प्राचीन यूसान के नाटककार , क्लासिकीय दु.खात नाटकों के रचयिता ।- ८१ 

राइट, भार्षर (प्राहाश, 4ा्या) (१८०३-१८७५)- थ्रमरीकी मिशनरी, 
जो १५३१-१८७४ के काल में इंडियन लोगो के बीच रहे; उनकी 
भाषा के कोश के संकलनकर्त्ता।-६२ 

लांगस (॥,णा805) (दुसरी शताब्दी का अ्रन्त-तीसरी का आरम्भ )-प्राचीन 
यूनान के लेखक॥-€६ 

लांगे , क्रिस्टियन कोनराद लुडविंग (.आा88, (॥गंडांशा (णा४0 ॥॥पेएां8) 
( १८२५-१८८५)- जर्मन भाषा-विज्ञानी , प्राचीन रोम के इतिहास 
के बारे में श्रनेक ग्रंथों के रचयिता।-१६२ 

लासाल, फ़र्दीनांद (9558९, सशपप्शा0) (१६२४-१८६४) - जमंन 
निम्न-पूंजीवादी पत्रकार तथा वकील; १६ वी शताब्दी के सातवे दशक 
के आरंभ में जमंन मजदूर आदोलन मे आये, झ्ाम जमंत मजदूर संघ 
के एक संस्थापक (१८६३); प्रशा के नेतृत्व में जमेती का "ऊपर 
से” एकीकरण किये जाने का समर्थन किया, जर्मन मजदूर आंदोलन 
में अवसरवादी प्रवृत्ति का सूत्रषपात किया।-२२६-२२७ 

लिवी, दीदस (४५ [शंफ! 7/७) (५४६ ई० एृ०-१७ ई०)- 
रोम के इतिहासकार, “अपनी स्थापना काल से रोम का इतिहास ' 
के रचमिता।-१५६, १६२ 

लकियन (.0८ंक्षा) (अनुमानतः १२०-१८० ई०)-प्राचीन यूवाव के 
व्यंग-लेखक, तिरीश्वरवादी ]- ४८ 

लेतुर्नों, शाल जान मारी (,0०घरगध80, (शञ]88 उंध्या शा: (१८११० 
१६०२) -फ़रास के समाजशास्त्री तथा मानवजाति-विज्ञानी/- ४२-४३, 
४६ 

लेयम , रॉबर्ट ग्रॉइंन (भा), रिक्रशा। 6000) (१५१२-१८८८)- 
ब्रिदेन के भाषा-विज्ञानी तथा मानवजाति-विज्ञाती |-१६ $ 

लेब्बोक, जॉन. (.ए0०,  उगश.. (4८5३४-१९१३) -हदिटेव के 
जीवविज्ञानी, डार्विन के अनुयायी, मानवजाति-विज्ञानी तथा $0- 
तत्त्वविद्‌ , आदिम समाज के बारे में अनेक पुस्तको के रचयिता।- २१ २ रेड 


र्श६ 


ल्युतप्रांद. (+ंप्रा्टाआए)।.. (अनुमानतः ६३२-६७२) -मध्यन्युग के 
इतिहासकार और बिशप, “परिशोध” शीक पुस्तक के लेखक। 
“१६२ 

वाक्समुथ , एन्स्टे विल्हेल्म, (४्टीआएग।, था ज्ा॥श|) (१७घ४- 
१५६६) -जर्मनी के इतिहासकार, प्राचीन बुग तथा यूरोपीय इतिहास 
संबंधित अनेक भ्रथो के रचयिता।-८१ 

बाटसन, जॉन फोर्बेंस (५/४5०॥, उ०णाए #0ा0९७) (१८२७-१८६२)- पंग्रेज़ 
चिकित्सक , ओपनिवेशिक अधिकारी । लदन में भारतीय संग्रहालय के 
निर्देशक (१८५८-१८७६), भारत के बारे मे भ्रनेक प्रुस्तकों के रचयिता। 
नशे 

बारस ( पुब्लियम विवटीलियस ). (एथए,. एएशऑए.. ऐप।]09) 
( लगभग ५३६० पू०-६ ई० )- रोम के राजनीतिज्ञ तथा सेनापति, 
जमनी के गवर्नर (७-& ई०); दूयूदोवर्गर जंगल में विद्रोही जमंती 
कबीलो के साथ लडाई में मारे गये।-१५५ 

बेगनर, रिखड (४४९०७, रिलाथप) (१८१३-१८८३) -महान जर्मन 
संगीतकार ।- ४५ 

वेद , गेभोर्ग (४, 0008) (१८१३-१८८६) -जमंनी के इतिहासकार , 
जमंनी के मध्ययुगीन इतिहास के बारे मे कई पुस्तकों के रचयिता “१८१ 

बेलेडा (४९९१७) (ईसवी की पहली शताब्दी ) - भ्रव्टेरिया नामक जन 
कबीले को पुजारिन तथा ईशदूृतिका; रोम के झाधिपत्य के ख़िलाफ़ 
विद्रोह में सक्रिय भाग लिया (६६-७० या ६६-७१ ई०)।- १७८ 

बेस्टरमार्क, एडवर्ड अलेक्जेंडर (#/९अध्याशरा, 20४9१ 8 डकार) 
(१८६२-१६३६)- फिनलेड के भानवजाति-विज्ञानी तया समाजशास्त्री। 
४२, ४५, ४७, ६3] 

बोल्फ़ाम फॉन एशनबा्च (०शशा। एणा 2३लाशाएग्ला) ( श्नुमानतः 
११७०-१२२० )- मध्ययुग के जमंन कवि ॥-८८ 

शोमान , गरेभोगे फ्ेडरिक (5०8079ग॥, 060६ गांट्व॑गयाी) (१७६३-१८७६)- 
जमेन' भाषाशास्त्री तथा इतिहासकार, प्राचीन यूतान के इतिहास के 
बारे में कई कृतियों के रचयिता।-८०, १३३ 

सर्विबस दुल्लियस (उधार प्रणाएं) (५७८-५३४ ई० पू०)-प्राचीन 
रोम के पुराण-चदर्चित राजा॥-१६६ 


7-40 २५७ 


सालवियेनस (54[एंआ09 ( अनुमानतः ३६०-४८४) -मार्सेई के ईसाई 
पादरी तथा लेखक, “देवनसंचालन” नामक प्रुस्तक के रचयिता। 
१६४, १६८ 

सिफन्दर महान (॥|९८थ700 [96 072४) (३५६-३२३ ई० पू०)- प्राचीन 
काल के महान योद्धा तथा राजनीतिज्ञ।-७५ 

सिविलिस, जूलियस (एशा5, उप्र) (प्रथम शताब्दी )|-जर्मन 
बटाविया कबीले के नेता, जिन्होंने रोम के शासन के खिलाफ जमंन 
तथा गालोय क़बवीलो के विद्रोह का नेतृत्व किया।-१७८ 

सीज़र, गायस जूलियस (८०८52, (0205 ०७७) ( लगभग १०० ई० 
पृ०-४४ ई० पु०)-विख्यात रोमन सेनापति तथा राजनीतिज्ञ।- ३६, 
४२, ५३, ११५, १७०, १७४, १८०-१८२, १८५ 

सोलन (5007) (अनुमानतः ६३८-५४८ ई० पु०)- प्राचीन एयेन्स 
के विख्यात विधिनिर्माता; ग्राम जनता के दवाव से कई ऐसे सुधार 
किये जो पब्रभिजात वर्ग के खिलाफ निर्देशित ये ।-१२६, १४२, १४६- 
१४७, १६६, २२६ 

सोस्सुरे, भ्रारी दे (5550९, ग्रिशा। 6०) (१८२६-१६०५)- स्विट्जरलैंड 
के ' प्राणीशास्त्री । - ४२ 

स्कॉट, वाल्टर (500, ,/थ४) (१७७१-१८३२)-विख्यात प्रग्नेज 
उपन्यासकार । - १७३ 

हुशके, गेग्नोग फिलिप एडुअर्ड (न्रता।९, 0०0०8 ॥॥फ9 50780) 
(१८०१-१८८६) -जर्मन वकील, रोम की विधि-व्यवस्था के बारे 
में अनेक पुस्तकों के रचमिता।-१६२ 

हेगेल, गेग्नोग॑ विल्हेल्‍्म फ्रेडरिक (प्रल्छ९४, 0९०४ प्राहाशा। क्या) 
(१७७०- १८३१) - क्लासिकीय जर्मन दर्शन के महानंतम प्रतिनिधि, 
वस्तुपरक भाववादी ।- २१८ 

हेरोड (न्श०0) (७३-४ ई० पू०)-जूडिया का राजा (४०-४ ई० 
पू०)।- १६४ + 

हेरोडोटस (प्रश०0०च्र9). ( अनुमानत: अैंद४ड-४२५ ई०.परृ०) “पचीत 
यूनान के इतिहासकार “५३, 5१ 


र्श८द 


होरर (स्रभाशश) -प्राचीन यूनान के पुराण चचित महाकबि, “इलियाड 
तथा “ओ्रोडीसी ” नामक महाकाव्यों के रचयिता।- ३४, ३६, ७८५, ७६, 
१३१, १३२, १३४ 

होविट, अल्फेड विलियम (पछ०्णा।, श्वास श्रातैंशा) (१६३०- 
१६०८)-ब्रिटेन के मानवजाति-विज्ञानी, आस्ट्रेलिया की जातियों के 
विषय में विशेषज्ञ, आस्ट्रेलिया में श्लोपनिवेशिक अधिकारी ( १६६२- 
१६०१), आस्ट्रेलियाई कबीलो के बारे में कई ग्रंथों के रचयिता। 
ज्प्र्छ 

छाजलर,  एंड्रीयीा.. (पछशाह्रेआ, 870९2). (१८5३४-१६९२१)- 
स्विद्ज॒रलैड के वकील, स्विस तथा जर्मन कानून के बारे मे कई 
पुस्तकों के रचयिता।-७५ 


साहित्यिक और पौराणिक पात्रों की सूची 


ग्रनाइतिस (॥॥375) (प्राचीन ईरानी पुराण में जल तथा उर्वरता की 
देवी अनाहिता का यूनानी नाम )-इस देवी की पूजा श्रार्मीनिया सें 
प्रचलित थी, जहां उसे एशिया माइनर की मातृदेवी से श्रभिन्‍्त माना 
गया।- ६४, ८३े 
भ्रगोताटस (8६०॥905) (यूनानी पुराण ) -नाग-रक्षित स्वर्ण मेपलोम 
के लिग्रे “श्रगों” नामक जलपोत में कोलचिस की यात्रा करनेवाले 


पौराणिक वीर।-१७६ 
झाल्थिया (/॥728) (यूनानी पुराण )-राजा थेस्टियस की बेटी, 


मीलियागेर की मा।-१७६ 
इतियोबलीज्ञ (8/60८४७) (यूनानी पुराण) -थीबीस के राजा, ईडीपस 
का एक बेठा, जिसने सत्ता के लिये संघर्ष मे अपने भाई को मार 
डाला और ख.द इस लडाई में मारा गया; यह कथा ईस्खिलस के 
दुःखांत नाटक “थीबीस के विरुद्ध सात” का ग्राधार है।-१३३ 
इब्राहीम (॥0श9ग) (बाइबिल) -यहूदी कुलपति॥-६६ 
ऊटा, नार्वेनिवासिनी (00० ॥९ 'िणछव्डांशा)-प्राचीन जन वीर- 
काव्य तथा १३ वी शताब्दी के जन काव्य ' गुडरुन ' की एक नायिका | - ६८ 
एकिलस (4८॥४॥९७) (यूनानी प्रराण)-द्रोप की घेराबदी करनेवाले 
बीरो में परम साहसी वीर; होमर के महाकाव्य “इलियाड” का 
मायक ।- ७६, १३५ 
एगामेम्नोन (88गााशाएशा). (यूवानी पुराण )-एगॉलिस का राजा, 
होमर के महाकाव्य “इलियाड” का नायक, ट्रोय युद्ध के समय 


र६० 


यूनानियों का नेता, ईस्खिलस के नाटक [* एुगामेम्नोन ” का नायक 
-१५, ७६ १३१, १३२५ 

एग्रीस्थस (/€६3!75) (यूनानी पुराण ) -क्लिटेम्नेस्ट्रा का प्रेमी, एगा- 
मेम्नोव की हत्या मे शरीक ; ईस्खिलस के दु.खांत नाटक, ओरेस्डिया 
का पात्र ।-१५ 

एंटशेल (82८) -प्राचीन जमन वीर-काव्य तथा मध्ययूगीव जर्मन काव्य 
िएशप्राहइषं20 का नायक ; हृणों का राजा।-€८ 

एथेना पोलास (8!0॥९ ?0%) (यूनानी प्रुरुण )-एक प्रधान देवी, 
युद्ध की देवी , बुद्धि और प्रज्ञा की साक्षात्‌ मूर्ति, एथेन्स राज्य की 
सरक्षिका-देवी |- १५, १६ 

एपोलो (॥/०॥०) (यूनानी थ्रुराण) -प्रकाश तथा सूर्य देवता, कलारक्षक।-- 
१५, १६ 

एफ़ोडाइट (87॥7००॥6) (यूनानी पुराण )-प्रेम तथा सौंदर्य की देवी। 
ज-्पफदे 

एरिनी (2799 (यूनाती पुराण )-प्रतिशोध की देविया। ईस्खिलस 
के नाटक “ओोरेस्टीया ' की नायिकायें।-१५, १६ 

श्रोडीसियत (0095$९॥9) -होमर_ के महाकाव्य “इलियाड” और 
'ओोडीसी ” का एक नायक, इथाका का पुराण-चर्चित राजा, जो 
ट्रोय-युद्ध में यूनानी सेना का एक नेता था झोर अपनी वीरता, कौशल 
तथा वक्‍तृता-शक्तति के लिये विख्यात था।-१३५ 

ओरेस्ट्स (072»९७) (यूतानी प्रुराण )-- एगामेम्नोन तथा किलिटेमनेस्ट्रा 
का पुत्त, जिसने अपनी मा और एगीस्थस से अपने पिता की हत्या का 
बदला लिया। ईस्खिलस के नाठक “श्रोरेस्टीया ” का पात्र ।-१४, १६ 

कसांड्रा (:४७$»॥079) ( यूनानी पुराण )-ट्रोय के राजा प्रियाम की कन्या, 
ईशदूतिका , जिसे ट्रीय के ऊपर विजय के वाद एंगामेम्नोन दासी के 
रूप में अपने साथ लेता गया; ईसह्खिलस के नाटक  एगामेम्नोन 
की एक नायिका ।- ७६ ते 

कलोए (८!0०) - प्राचीन यूनात ([ दूसरी-तीसरी शताब्दी ) में लागस के 
“डाफनिस और क्लोए” नामक उपन्यास की पाती , प्रेमाविष्ट गड़ेरिन। 
६६ 

ऋ्राइमहिल्ड ((व्रशार्गी0)-प्राचीन जमेन वीर-काव्य तथा मध्ययुगीन 
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शक 


जमंन काव्य ॥४श07हशातंह्त की नायिका , वर्गडी के राजा गुंथर की 
बहन ; सिगफ़ाइड की मंग्ेतर श्रौर बाद में पत्नी; सिगफ़राइड की 
मृत्यु के पश्चात्‌ हुण राजा एटजेल की पत्नी।-६५ 

क्लिटेमनेस्ट्रा (0/#था॥९७॥9) (यूनानी. पुराण ) - एगामेम्नोन. की 
पत्नी, जिसने ट्रोय-युद्ध से श्रपने पति के लौट आने पर उसको मार 
डाला ; ईस्खिलस के नाटक ओररेस्टीया! की नायिका - १४ 

बिलयोप॑ट्रा (८/९००क४१9) (यूनानी पुराण) -उत्तरी पवन-देव, बोरियस, 
की पुत्री |- १७६ 

गुंबर (007॥0) -श्राचीन जन वीर-काब्य तथा मध्ययुग्ीन जमेन काव्य 
॥९॥8९॥॥९0 का नायक, वर्गडी का राजा।-€८ 

गुडरन (आएगा) प्राचीन जन वीर-काव्य तथा १३वीं शताब्दी के जमंव 
काव्य “गुडरुन ” की नायिका ; हेगेलिगन के राजा हेटेल तथा झयलेंड की 

। हिलल्‍डा की बेटी , जीरलैंड के राजा हेरविग की दुलहन ; नार्मडी के राजा 
हाटंमुट ने उसे चुरा लिया और उसके साथ विवाह करने से इनकार करने 

» के कारण उसे १३ वर्ष कारागार में रखा; अंत में हेरविग के हाथो 

मुक्ति पाकर गृडरुन ने उसके साथ विवाह कर लिया।-&८ 

गनीमीड (0आ9॥6060) (यूनानी पुराण )-खझ़ूबसूरत नौजवान, जिसे 

/। चुराकर देवगण झोलिम्पस पर्वत ले आये, जहा वह जीयस देवता का 
प्रेमी श्रौर साकी बन गया।-ए८रे है 

जार्ज वांदी (0९086०5 था) -मोलियेर के नाटक “जा दादी 
का पात्न ; एक धनी पर मूर्ख किसान, जो कुलीन लेकिन निर्धन स्त्ी 
से विवाह करता है और उसके द्वारा बेवकूफ बनाया जाता है।+-२१५ 

ज्ञीयस (20॥5) (यूनानी पुराण )-देवतामोों का राजा।-१३६ 

टेलामोन (7९8॥07) (यूनानी पुराण )-दट्रोय-युद्ध मे भाग लेनेवाला एक बीर -७६ 

टेलेमाकर्स (]'९श॥8०॥05) - होमर के महाकाव्य? “भोडीसी ” का नायक, 
झ्रोडीसियस (इथाका के राजा ) का पुत्र -७८ 

दपूक्रोस ([९४|०5)-होमर के 'इलियाड” का 'एक पात्र, ट्रोय-युद्ध में 


* भाग लेनेवाला बीर।-७६- 
डाफ़निस (70फ78)-प्राचीन यूतान में लांगस ' ( द्सरी-तीसरी शताब्दी ) 


के 'डाफनिस और क्लोए” मामक नाटक का पात्न, जिसमें हमे प्रेमाविष्ट 
5 गड्लेरिये का चित्र मिलता है।+-६६ कि 5 


२६२. 


डेमोडोकूस (00॥0002८09 -होमर के मद्गाकाव्य 'श्रोडीसी ” का एक पात्र ; 
एल्किनस ( फेशियनों के पुराणचर्चित राजा ) के राजदरवार का अंधा 
गवैया ।- १३६ 

थयोतियत (765209) (यूनानी पुराण)- एथेंस का राजा जिसने एयेंस 
की बुनियाद डाली थी, प्रमुख वीरों में एक।-१४०, १४१ 

थैस्टिपत (प्राीश्ओं05) [यूनानी पुराण)- एयोलिया से प्ल्यूरोन का 
पुराणचर्चित राजा।-१७६ 

भेस्टर (९४०) (यूनानी पुराण) -ट्रोय-्युद्ध में भाग लेनेवाले यूनानी 
वीरों भे सबसे बडा और बुद्धिमान ।-१३१ 

न्योदं (भ[ंण0) (स्कैंडिनेवियाई पुराण) -उर्वरता का देवता, प्राचीव 
स्कंडिनेविया के जातीय वीर-काव्य “महा छड्डा/ का पात्।- ४८ 

पोलोनाइसीज़ (ए०जशां४८०9) (यूनानी पुराण)-थीवीस के राजा 
ईडीपस का एक पुत्र; भत्ता के लिये संघर्ष भे उसने भ्रपमे भाई 
इतिभ्रोवल्लीज़् की मार डाला और इस लडाई में खुद भी मारा गया; 
प्‌ कथा ईस्खिलस के नाटक “थीबीस के विरुद्ध सात” का आश्राधार 
है ।-> १३३ 

फ़िनियस (शंगशा७) (यूनानी पुराण) -अंधा पैग्रम्बर ; अपनी दूसरी पत्नी 
के भड़कावे में आकर उसने अपनी पहली पत्नी क्लियोपैट्रा ( बीरियस 
की लड़की ) के बच्चों को यन्त्रणा दी, जिसके लिये देवताप्रों ने उसे 
दंड दिया।-१७६ 

फ्रिया (९५०) (स्कैडिनेवियाई पुराण )- प्रेम तथा उर्वरता की देवी, 
प्राचीन स्कैडिनेवियाई जातीय बीर-काव्य “महा एड्रा” की नायिका, 
अपने भाई, फ्रैर देवता की पत्नी।-४८ 

बोरियेड (80696) (यमूवानी पुराण) -उत्तरी पवन-देव, बोरियस तथा 
एथेन्स की महारानी ओरीथिया की संतान ।-१७६ हे 

ब्ुनहिल्‍्ड (छ0॥॥0) - प्राचीन जर्मन वीर-काव्य तथा जर्मन अध्ययुगीन 
काव्य '१90पा8शायर०्प की नायिका , आइसलैंड की महारानी, बाद में 
बगंण्डी के राजा गुंथर वी पत्नी।-«&८ 

मिलिटा (//५॥६७)- बैविलोनिया की पुराण कथाओं मे प्रेम तथा उर्वरता 
की देवी इश्तार (शांक्ष) का यूनानी नाम॥-६४ 

सीलियागेर (०९४४९) (यूनावी पुराण) -कैलीडन के पुराणचर्चित राजा 
ईनीयस तथा अपनी मां के भाइयों का वध करनेवाली झाल्थिया का 
पुत्र ।-१७६ 


२६३ 


मुलिझोस (॥॥05) -होमर के महाकाव्य 'ओ्रोडीसी” का पात्र।- १३६ 
मूसा (/05९8) (बाइविल )-पैगम्बर, कानन थमानेवाले जिन्होंने यहूदियों 
को मिस्लियों की क्ैद से रिहा किया और उनके लिये कानन बनाये। 


5-१३, ६८ 

मेफ़िस्टोफ़ीलीस (१(९/॥४०ए9॥९९७) -गरेटे के दुःखांत नाटक फ़ाउस्ट' 
का पाते | - ४८ 

यूमीयस (2प7९805)-होमर के काव्य 'ओोडीसी” का पात्ष, इथाका 
के राजा ग्रोडीसियस का चरवाहा, जो श्रपने स्वामी की अंतहीत 
यात्राप्रों के दौरान उसके प्रति वफ़ादार बना रहा।-१३६ 

रोमुलस (२०7॥॥॥७)- पुराण कथाओं के अनुसार प्राचीन रोम का संस्थापक 
झौर पहला राजा।-१५६ 

लोकी (.00) (स्कैडिनेवियाई पुराण) -दुष्ट राक्षस, अगियावैताल, 
प्राचीन स्कैंडिनेवियाई वीर-काव्य “महा एड्डा” का पात्।-४८ 

सिगफ़ाइट (50880) - प्राचीन जर्मत वीर-काव्य और मध्ययुगीन जम 
काव्य )४)शप्रा8॥७॥९0 का नायक॥- €८ 

सिगफ़ाइड, मोरलेंड का (562॥706 ए। 2(0]870) -प्राचीन जर्मन 
जातीय वीर-काव्य तथा १३वीं शताब्दी के मध्ययुगीन जर्मन काव्य 
“गुडर्न ” का पात्न ; गुडरुन का मंगेतर जिसे तिरस्कृत कर दिया 
गया था।-&८ 

सिगबांद, भश्रायलेंड का (3580 शा। ० शेआ0) - प्राचीन जर्मन बीर- 
काव्य तथा १३वीं शताब्दी के मध्ययुभीन जमेव काव्य 'गुडरुव” का 
नायक, झायलेंड का राजा।-«&प 

सिफ (3) (स्केडिवेवियाई पुराण)-थोर (मेघराज ) देवता की पली, 
प्राचीन स्कैडिनेवियन जातीय वीर-काव्य “महा एड्डा ' की पात्ती।- १७५ 

हाइुब्रांड (7300097श0) - प्राचीन जर्मन वीर-काव्य , 'हिल्डेब्राड का ग्रीत 
का पात्न , कथा-नायक हिल्डेव्राड का पुत् ।- १७५ 

हा्ंमुट (74!गाए।) - प्राचीन जमेत वीर-काव्य तया १३ वी शताब्दी के जर्मत 


काव्य 'गुडढन” का पात्र, ओोमनी के राजा का पुत्र, गुडर्न के 


तिरस्कृत मंग्रेतरो में एक।-€&€८ 
हिल्डा (068) -प्राचीन जमेन वीर-काव्य तथा १३वीं शताब्दी की जर्मन 


र्६४ 


गाथा “गुडरन की पात्नो, वीरांगना, आयरलैंड के राज्य की बेटी, 
हेगेलिंगेन के राजा हेटेल की पत्नी।-€८ 

हिल्डेब्रांड (90000) - प्राचीन जर्मन वीर-काव्य, “हिल्डेब्राड का गीत 
का प्रधान नायक।-१७५ 

हैटेल (त्रशा९)-प्राचीन जर्मन वीर-काव्य तथा १३वीं शताब्दी की जर्मन 
गाथा 'ग्रुडरुूत ” का नायक, हेग्रेलिगेत का राजा।-६&८ 

हेरक्‍लीत् (प्रटा80९७ (यूनानी पुराण )-लोकप्रिय वीर-नायक, जो 
अपने पौरुष तथा अ्रतिमानवीय पराक्रम के लिये प्रसिद्ध है।-१७६ 

हेरबिय (स्रशएां8)-प्राचीन जर्मन वीर-काव्य और १४वीं शताब्दी के 
जर्मेन काव्य “गुडरुन” का पात्र, जीलेंड का राजा, गुड़रुन का वरदत्त 
और फिर पति।-€८ 


जाति नामानुक्रमणिका 


श्रमरीकी इण्डियन, अमरीकी - देखिये रेड इण्डियन। 

भ्रायोनियन - प्राचीन यूनानी कबीलो का एक मुख्य समूह, जो बहुत प्रुरने 
जमाने मे एटिका और पेलोपोनेशियाई प्रायद्धीप के उत्तर-पूर्वी भाग 
में रहता था और वाद में एजियन सागर के द्वीपों और एशिया माइनर 
के तटवर्ती इलाकों मे रहने लगा।- ८०-८१ 

झ्रार्थ - भारोपीय भाषाएं बोलनेवाली जातियो के लिये उनन्‍नीसवी सदी मे 
व्यापक तौर पर प्रयुक्त वाम।- ३३, ३४, ६८, ७३, ७४, १३२, २००, २०४ 

श्रास्ट्रेलियाई नोग्रो, प्रास्ट्रेलियाई-आस्ट्रेलिया के मूल निवासी।-३% 
४३, £८, १६ 

इंगीबोन - जमेन कवीलों का एक मुख्य समूह , जो ईस्वी संवत्‌ के प्रारंभ तक 
उत्तरी सागर की खाडी से लेकर डेनमार्क तक के तट पर रहता था। 
उसमें शामिल पझ्रांग्ल और सैक्सन कवीलों में पराचवी-छठो सदियों मे 
ब्रिटेन पर कब्जा कर लिया ।+-१६० 

इतालवी क़बीले- प्राचीन काल में अपेन्निन इतालवी प्रायद्वीप के निवासी। 
इनके दो मुख्य समूह लैटिन और सैबील क़बीले थे। - ३५, ७३ 

इयेरियत - पेरेनेई श्राय्वीप, निकटवर्ती भूमसध्यसागरीय द्वीपों भ्ौर वर्तमान 
फ्रांस के दक्षिण-पूर्वी भाग में रहनेवाले कबीलों का एक समूह । ईस्वी 
संवत्‌ के शुरू तक उनका रोमनीकरण हो गया था ।-१६० 

इरोक्था-- उत्तरी अमरीका के निवासी, रेड इंडियन कबीली का एक समूह। 
-२०, ३७, ६३, १०६-१२५, १२६, १३४ १४३, १५४ १५७ 


१६७, १८४, १८८ 
इस्कीयोन (इस्तोयोन) - जर्मन कबीलों का एक मुख्य समूह, जो ईस्वींसवत्‌ 


२६६ 


के शूरू तक राइन नदी के बिचले और निचले भाग से लगे इलाक़ों 
में रहता था, तीसरी सदी से ये कबीले फ्रक कहलाने लगे॥-१६० 

उत्तरी भ्रमरोको इंडियन-देखिये रेड इंडियन। 

उद्तीपेट - राइन नदी के निचले भाग में दायें तट पर रहनेवाला एक जमेन 
कबीला | पहली सदी ई० पू० के मध्य में बायें तट पर आकर रहने 
लगा, मगर रोमनों से हारकर वापस दायें तट पर लौट गया।-१८८ 

एज्र्रेक - १३७ 

एरी- उत्तरी श्रमरीका का एक रेड इंडियन कवीला।-१२३ 

एलामाप्नी - जन कवीलों का एक समूह, जो तीसरी-चौथी सदियों में 
भ्ोडर भ्ौर एल्व़ा के बीच के इलाके को छोडकर राइन के ऊपरी 
इलाकों में बस गया था और वाद में शनेः-शनै: वर्तमान एल्सास, 
पूर्वी स्विदृजरलैण्ड और दक्षिणी-पश्चिमी जर्मनी के क्षेत्र में फैल गया 
था।- ११५, १७४ 

श्रोजिब्वे (चिप्पेवा )- उत्तरी अमरीका का एक रेड इंडियन कबीला।- ४६,११२ 

ओवीडा - उत्तरी श्रमरीका का एक रेड इडियन कबीला।-११६ 

ओोनोनडेगा -- इरोक्वा के समूह का एक उत्तरी अमरीकी रेड इंडियन 
कबीला । ० ११६ 

ओ्रोमाहा - उत्तरी अ्रमरीका का एक रडे इंडियन कबीला।-११२ 

श्रोजिल -प्लौजिल नखलिस्तान ( उत्तर-पूर्वी लीविया ) में रहनेवाले वर्बर 
जाति के लोग।-६६ 

फ़बायल -अल्जीरिया के वर्बर कबीलों का एक समूह।-७६ 

कराइव ( फरीब ) -दक्षिणी अमरीकी रेड इडियन कबीलो का एक समूह, 
जो उत्तरी और मध्य ब्राजील और उससे लगे वैनेजुएला, ग्रिगी और 
कोलंबिया के इलाक़े मे रहते थे।-४६ 

क़ाफ़िर -जूलू (सही नाम-जूलू )-दक्षिण-यूर्वी अफ्रीका में रहनेवाली 
एक छोटी जाति।-१२३ 

कामिलरोई -- एक आस्ट्रेलियाई कबीला, जो डालिंग नदी की उपत्यका 

. (पश्चिमी आस्ट्रेलिया) मे रहता था।-श्८ - ना 

कारेन - दक्षिणश्पूर्वी वर्मा में “रहनेवाली एक छोटी जाति ।-४६ 

काल्मोक--एक मंगोल मूल की जाति, जो सोलहवीं सदी में जुगारिया 
( मध्य एशिया ) की स्तेपषियों मे रहती थी और सत्हवीं सदीः के 


र६७ 


उत्तरार्ध तक देशान्तरगमन करते-करते रूस में वौल्गा नदी के निचले 
भागो के इलाके में श्रा बसी /-१६८ 

कावियट ( कावियक ) -उत्तरी अमरीका में बेरिंग की खाड़ी के मिकट 
रहनेवाला रेड इंडियन क़वीला।-४६ 

कूफू - दक्षिणी ग्रमरीकी रेड इंडियनों का एक क़बीला, जो वर्तमान चिंली 
के क्षेत्र पर रहता था।-४६ 

कैल्ट-प्राचीन काल में मध्य और पश्चिमी यूरोप मे रहनेवाले कबीलों का 
एक समूह , जिनका मूल एक ही था।- ११, ६४, ७५, ११५, १६८-१७३, 
१७६, १८५३, १८८ 

कैयूगा - उत्तरी अमरीका का एक रेड इंडियन कवीला, जो वर्तमान न्यूयार्क 
राज्य के क्षेत्र पर रहता था। यह कबीला इरोबवों का एक वर्ग है। - ११६ 

कौतार - नीलगिरि पहाड़ों (वर्तमान मद्बास राज्य का पश्चिमी भाग और 
मैसूर राज्य का दक्षिणी भाग) में रहनेवाला एक भारतीय कब्ीला)- ६४ 

ख़ेबसूर,- जाजियाई जाति का एक वर्ग, जो पूर्वो जाजिया के पहाड़ी इलाकों 
में रहता है।-१६८ 

गाली केल्ट, गाल-केल्ट कबीलो का एक समूह, जो प्राचीन गाल प्रदेश 
(वर्तमान फ्रास, उत्तरी इटली, बेल्जियम, लक्जेमवर्ग, स्विट्जरलैण्ड 
और नीदरलैण्ड का कुछ हिस्सा ) में रहता था। ईस्वी संवत्‌ के श्रारभ 
तक रोमनों ने उन्हे जीत लिया ।-१७८, १७६, १६५ 

गौड़ - पश्चिमी बंगाल (भारत) में बसनेवाली ब्राह्मणों की एक उपजाति।+- रै८ 

ग्रौध-यौथ ग्रुप का मुख्य जमंन्र कबीला, जो ईस्वी संवत्‌ के शुरू तक 
स्कैण्डिनेविया को छोड़कर लोग्रर विस्चुला के इलाके मे श्लौर तीसरी सदी 
तक काले सागर के तदवर्ती क्षेत्र के उत्तरी भाग में जां बता था। 
बहां से चौथी सदी मे हूणों ढ्वारा निकाले जाने पर वह पूर्वी गौथ 
श्रौर पश्चिमी गौथ कबीलों में बंट ण्या। पूर्वी यौयों ने पांचवी सदी 
में अपेन्तिन प्रायद्रीप पर अपने राज्य की स्थापता की श्ौर पर्श्चिमी 
गौथों ने थाचवी सदी के शुरू मे पहले दक्षिणी याल श्रदेश में और फ़िर 
पिरिनेई प्रायद्वीप पर अपना राज्य बनाया।- १६४ 

गौथ क़बीले-- जमंत कबीलो का एक मूल समूह, जो ईस्वी संवत्‌ के शुरू 
तक स्कैण्डिनेविया को छोड़कर विस्चुला भौर झ्रोडर के इलाको में बस गया। 


“5१७५, १८६ 
जिप्पेषा ( चाइपेवाई) - उत्तरी भ्रमरीका का एक रेड इडियन कवीला।- ४६ 
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घिरोडी - उत्तरी प्रमरीका का एक रेड इंडियन कबीला।- ११६ 

चेरकासियन - उत्तर-पश्चिमी फाकेशिया की भादिम पहाडी जातियो ( प्रादिये , 
चेरकेसियन भौर कवारदीन ) का समूह।- १६८ 

टस्करोरा - इरोस्वा समूह केः उत्तरी प्रमरौकी रेड इंडियनों का एक कबीसा। 
हे । 

टिनेहू-उत्तरो भ्मरीकी रेड इंडियन कबीलसों का एक समूह, जो पश्चिमी 
कनाडा तथा प्राभ्यन्तर झ्रसास्‍्का से और प्रशान्त महासागर के तट पर 
केनाई प्रायद्ीप (दक्षिणी प्लासस्‍्का ) पर रहता था।-४६ 

टेंक्टेर - राइव के दायें भौर निचले भागों में रहनेवाला एफ जमेन कंबीता। 
पहली ई० पू० के मध्य में वह बायें तट पर बस गया, लेकिन रोमनो 
से हारते के बाद फिर दायें तट पर सौट गया।-१८८ 

दुयूटन - प्राचीन काल में मुट्ैण्ड प्रायद्वीप भौर एल्वा के निचले भागों में 
रहनेयासे जर्मंत कबीलों का समूह । दूसरी सदी ई० पू० के भ्रन्त में 
भिम्बरियों फे साथ वह भी दक्षिणी यूरोप में जाकर बसने लगा, जहा 
रोमनी से हारने के बाद मास, साइन भौर नेवकर नदियों के इलाके 
में बिखर गया।-१७४ 

ठाकुर-उत्तर प्रदेश (भारत) के प्रवध इलाके की एक प्रत्नह्मप्य जाति।- ५३ 

डेलावेपर - उत्तरी प्रमरीका का एक रेड इंडियन क़बीला, जो सत्रहवी सदी 
के झ्रारंभ तक डेलावेयर नदी श्रौर हडसन नदी के मिचले भाग से 
लगे इलाके (वर्तमान न्‍्यूजर्सी, डेलावेयर, न्यूयार्क श्रौर पेंमिल्वेनिया 
राज्यों के क्षेत्र ) में रहता था।-७१ 

डकोटा - उत्तरो प्रमरोकी रेड इण्डियनों के कबीलों का एकसमूह ।- ११९, ११८ 

डोरियन - प्राचीन यूनानी क़बीलों का एक मुख्य समूह, जो वारहवी-दसवी 
सदी ई० धु० में पेलेपोनेशियाई प्रायद्वीप और एजीयन सागर के दक्षिणी 
द्वीपों पर रहता था।-७६, १२६ 

ताइफल - गौथो से सम्बन्धित जर्मन कबीला, जो तीसरी सदी तक काले 
सागर के तट्वर्ती उत्तरी इताकों में बस गया था। वहां से चौथी सदी 
के उत्तराध॑ में हुणों ने उसे निकाल दिया।- ८७ 

तामिल-द्रविड़् जाति का एक बर्गं, जो आजकल भारत के धुर दक्षिण- 
पूर्वी हिस्से मे रहता है॥-३८ 


श्द्द्र 


ताहूे- एक उत्तरी अभ्रमरीकी रेड इंडियन कबीला, जौ वतमान मेक्सिको के 
उत्तरी भाग में रहता था।-६६ 

तूरानी - मध्ययुग में मध्य एशिया के तूरान क्षेत्र के निवाध्तियों का नाम। 
+र२०५ 

श्वेसियन-प्राचीन काल में वाल्कन प्रायद्वीप के पूर्वी भाग में रहनेवात्ी 
कबीलो का एक समूह।-६५ 

द्रविड़ - दक्षिणी भारत में रहनेवाला एक जातिसमूह।- ३८ 

नायर- भारत के मलावार तट पर रहनेवाले भारतीयों की एक 
उच्चवर्गीय अन्रह्मण्प जाति)-७७ - 

नूटका - उत्तरी श्रमरीका के कुछ-छोटे रेड इंडियन कबोलों का सभूह।- २०१ 

नूबियन - पूर्वी सूडान के उत्तरी भाग झौर दक्षिणी मिल्न में रहनेवाली एक 
छोटी अ्रफ्रोकी जाति।०१२३ - 

नेनेत्स - सोवियत संघ के उत्तरी इलाकों में रहनेवाली एक छोटी जाति।- १६८ 

मोसंन - एक जर्मन कबीला, जो युटलैण्ड और स्कौण्डिनेविया में रहता था! 
पूर्व-मध्ययुग मे सभी प्राचीन नार्वेजियनों, स्वीडिशों और डेनिशो को 
उस नाम से पुकारा जाता था।-३२, १९७ 

नौरिक-आइलिरी केल्टों का एक समूह, जो प्राचीन रोमन सामाज्य के 
नौरिक प्रान्त (वर्तमान श्तीरिया और अंशतः करीन्तिया ) में रहता 
था।-१६० हे 

न्यू-मेक्सिको -- देखिये पु्टब्लो। 

पंजा- एक भारतीय कबीला - ६४ 

पशाब-जार्जियाई जाति का एक वर्ग ।-१६८ 

पार्थव - प्राचीन ईरानी कबीलो का एक समूह, जो प्रथम सहस्राब्दी ई० ० 
के मध्य में ईरानी पहाड़ो -के उत्तर-पूर्वा भाग में रहता था और बाद 
में पास-पड़ोस की जातियों में घल-मिल गया ।-४६ 

पिक्‍्ता - प्राचीन काल में स्काटलैण्ड में रहनेवाले कबौलों का समूह, जिसे 
नौवी सदी के मध्य में स्कार्टों ने जीत 'लिया।- १७३ 

पुएब्लो- उत्तरी अमरीका के रेड इंडियन केबीलो का एक समूह ।- ३३, ३४, 
4१६, १३७ 9 

पेडअन-पेरू के मूल निवासी ।-३३, ७६, ११६ 


२७० 


पेलासलजियन - अति प्राचीन काल में बाल्कन प्रायद्वीप और परिचमी एशिया 
माइनर में रहतेवाले कबीलो का समूह ॥-१२६ 

पोलिनेशियन - पोलिनेशिया और पूर्वी मलयेशिया के कतिषय छोटे छीपो के 
मूल निवासी।- २१५ ४६, ५२ 

ध्युकनियन - जमंन कंबीला बास्ट्न का एक हिस्सा। कतिपय प्राचीन 
लेखको ने सभी वास्टर्नों को इस नाम से पुकारा है।- १८६ 

प्राचीन एथेंसवासी-८१, १३६-१५३ 

प्राचीन जमंन-११, २३, ३५, ३६, ७४, ८७, ८८5, ६5, ११४, ११७, 
प्‌२३३, १६७, १६८, १७४, १६०, १६४, १६८, १६६-२०२, 
२०३, २१५, २१८, २२७ 

प्राचीन लेन - ११५ 

प्राचीन फ़ारती -४६ 

प्राचोन यूनानी-१७, ३५, ३६, ४१, ७२, ७८-८२, १०६, १२२, १२६- 
१३5८, १४०, १४४, १७६, १८५, १८६, १८७, २०३ 

प्राचोन रोमन-४६, ७३, ७५, ५३, १०६, १२२, १५४-१६७, १७४, १७८, 
१६०-१६५, २००, २०३, २२७ 

प्राचीन स्पार्टावासी -- ७६, ८०, ८७, १२१ 

भ्राचोत सस्‍लाव-११५ 

फ़ीनोशियाई - प्राचीन फीनीशिया के निवासी ।- १४० 

प्रुक - जर्मन कबीलो का एक समूह, जो तीसरी सदी तक इस्कीवोन या 

इस्तीवोन के नाम से जाना जाता था और राइन क्षेत्र के मध्य और 

निचले भागों मे रहता था। तीसरी सदी में फ्रैको ने गाल प्रदेश को 

जीतना शुरू किया। छठी सदी के मध्य तक वह पूरी तरह उनके कब्जे 

मै आ गया।- १८५, १६०, १६६-१६& 

बटाबिया <- एक जमेन कवीला , जो ईस्वी संवत्‌ के श्रारभ में वर्तमान हालैण्ड 

/ के इलाक़े में रहता था।-१७८ 

बरगांडी -गौथ ग्रूप का एक जर्मत कबीला, जो ईस्वी संवत्‌ के शुरू तक 
स्कैण्डनेविया को छोडकर विस्चुला और झोडर नदियों के बीच के 
इलार्क मे जा बसा था और वाद में पाचवी सदी के मध्य तक रोना 
“की घाटी में, बस गया।-१७४ १८६ 


रज१ 


बारिया -वर्तमात पश्चिमी ईथ्िश्रोपिया श्रौर एसीत्िया के क्षेत्र पर रहनेवाला 
कवीला 4- ६६ 

बास्टने -गौथ ग्रुप का एक जर्मन क़वीला, जो ईस्वी संवत्‌ के आरंभ 
तक वर्षेधिया और डेन्यूब के बीच रहता था।-१८६ 

बेल्जियन - गाली केल्ट कबीलों का एक समूह , जो उत्तरी गाल प्रदेश में 
भ्रीर ब्रिटेन के पश्चिमी तट पर रहता था।- १७८ 

झबटेरिया - एक जन कबीला, जो ईस्वी संबत्‌ के शुरू में लिप्पे झौर 
एम्स नदियों के बीच के इलाके में रहता था।-१७८ 

ब्रिटन - ब्रिटेन में सबसे पहले वसनेवाले केल्ट कवीलो का एक समूह। एंग्लो- 
सैक्सनों को विजय के बाद इस कवीलों का एक हिस्सा एंग्लो-्सैक्सनो 
में विलयित हो गया और एक हिस्सा वैल्म, स्काटलैण्ड तथा ब्रिटन 
प्राय:द्वीप (फ्रांस) पर जा वबसा!-२३, ५४२ 

भारतोय , भारतोय क़बीले-- भारत के मूल निवासी।- ३८, १६८ 

संगर - पश्चिमी नेपाल में रहनेवाली एक छोटी जाति)।-१६, १६५८ 

सणिपुरी - भारत के सणिपुर राज्य की मूल आबादी।-१६८ 

मलय जाति।- ६५ 

मियामी - उत्तरी अमरीकी रेड इंडियनों का एक क़बीला, जो सत्नहवी सदी 
में मिशीगन झील के पश्चिमी तट पर रहता था।-७१ 

मेक्सिकोवासी - मेविसको की मूल झावादी।-३३, ११९, १३७, ,१७५ 

मोहौक - इरोकवा ग्रुप का एक उत्तरी अमरीकी रेड इंडियन कबीला।-११% 

रेड इंडियन - श्रमरीका के मूल मिवासी- ११, २३-२५, ३१, ३१२, ३४, ६५ 
३८, ५५, ५६, ६९, ६५, ६६, ७१, ६, १०६, ११२-१२३, १२४ 
१४४, १५०, १८४, १८४, २०३-२०५ 

लाइयूरियन - अत्यन्त प्राचीन काल में अपेन्तित ( इतालवी ) पश्रायद्वीप के बड़ें 
भाग पर रहनेवाले कबीलों का एक समूह । ईसापूर्व छठी सदी में इतालवी 
कबीलों ने उन्हे प्रायद्वीप के उत्तर पश्चिमी भाग झौर दक्षिण-यूर्वी गाल 
प्रदेश मे खदेड़ दिया ।ईस्वी संवत्‌ के शुरू में वे रोमनों के हाथों पराजित 
होकर शर्नें.-शनै: उनमें घुलनमिल गये॥-१६० 

संगोबार्ड - एक जर्मन कबीला, जो पाचवीं सदी के श्रारंभ तक एल्ब्रा के 
जिचले भाग में वायें तट पर रहता था, जहां से वह पहले मध्य डेन्यूब 


रजर 


घाटी और फिर इटली के उत्तरी और केन्द्रीय भागों में जा बसा। 
+-१७४ 

लैटिन क़बोले-प्राचीन इतालवी कवीलों के दो मुख्य समूहों में से एक। 
प्राचीन रोमन इसो समूह के थे।-७३, १५४, १६३ 

चारली - एक भारतीय जाति, जो वर्तमान महाराष्ट्र और मध्य प्रदेश के 
उत्तरी जिलों भे रहती है।-१६८ 

वेह्स (वालियत )-केल्ट मूल की एक जाति, जो वेल्स प्रामद्वीप और 
ब्रिटिश ह्वीपो पर रहती है।- १७३ 

शक ( सोधियन ) >सातवी सदी ई० पू० से ईस्वी संवत्‌ की महली कुछ 
सदियों तक काले सागर के तटवर्ती उत्तरी इलाको में रहनेवाले कबीलो 
का समूहे।- ४६ 

शोनी - उत्तरी भ्रमरीका का एक रेड इंडियत कवीला।-७१ 

संयाल- एक भारतीय भ्रादिम जाति, जो आजकल भारत के संथाल परगना 
इलाके में रहती है।- ६४ 

सामी -उन्नीसवी संदी मे सामी-हामी भाषाभाषी जातियो की सामी शाखा 
के लिये व्यापक तौर पर प्रयुक्त नाम (- ३४, ६८, ७४, ७७, २०५ 

सालियन फ्रेक्-फ्रैक ग्रुप के जर्मन कबीलो की दो मुख्य शाखाओं में से, 
जो चौथी सदी के मध्य तक राइन के मुहाने झ्लौर शेल्डा के बीच 
उत्तरी सागर के तट पर रहता था, जहा से बाद मे वह उत्तरी गाल 
प्रदेश में जाकर बस गया।-१६६ 

सामोयेदो - मेनेत्स जाति का पुराना नाम। देखिये नेनेत्स। 

सिम्बरी - जमेन कबोलो का एक समूह, जो यूटलैण्ड प्रायद्वीप पर रहता 
था। ईसा पूर्व दुसरी सदी में थे कबीले ट्यूटन कबीलों के साथ यूरोप 
के दक्षिणी भाग की ओर बढ़ने लगे ओऔर-रोम॑नों के.होय परीजित होकर 
भास, माइन और नेक्कार नदियों से लगे“इंलोके मे विखर गये।- १७४ 

सुएवी - ईस्त्री सवत्‌ के प्रारंभ तक एल्बा की उपत्यका' में रहतेवाले जर्मन 
कवीलों का एक समूह-११५, १७४, १५०, १८१ | 

सेवेका - इरोक्वा समूह का एक उत्तरी "अमरीकी रेड, इंडियन कब्ीना, जो 
वर्तेमान न्यूया्क राज्य के इलाके मेहता बा।2ईछ ३६, ६२, 
१०४८-११४, ११६ 

स्काद - केल्ट कबीलो का एक समूह , जो प्राचीद काल में आयरजैण्ड में रहता 


रछ्रे 


था। ५०० ई० के आसपास स्काटों का एक हिस्सा वर्तमान स्काटलैण्ड 
में श्राकर बस गया। नौवी सदी के मध्य में उसने पिवतों को पराजित 
किया | - १७३ 

स्वान-जार्जियाई जाति का एक वर्ग, जो मुख्य काकेशिया पर्वतमाला के 
दक्षिण-पश्चिमी भाग में स्थित स्वानेतिया में रहता है॥-१६८ 

संबील ( सैवीलियन ) -श्राचीम इतालवी कबीलो के दो मुख्य समूहों मे से 
एक ।- १४४ 

ह्मोनोन - जर्मन कबीलो का एक मूल समूह, जो ईस्वी संवत्‌ के शुरू 
तक एंल्वा और माइन नदियों के बीच के इलाके में रहता था। इस 
समूह मे सुएवी, लैगोवार्ड, मककोमान, हात्त, ग्रादि क़बीले झाते है! 
-१७४, १६० 

हृण-ईस्वी सब्र के प्रारंभ तक हांग हो नदी से पश्चिम तथा उत्तर में 
रहनेवाली एक मध्य एशियाई घुमन्तू जाति। पहली सदी में हूणो का 
एक हिस्सा पश्चिम की भ्रीर बढने लगा और पांचवी सदी के मध्य तक 
गाल प्रदेश तक पहुंच गया , जहा उसे रोमनों भ्ौर अन्य यू रोपियाई जातियों 
से पराजित होना पड़ा।-४६ 

हेकल-एक जर्मन कवीला, जो ईस्वी संवत्‌ के शुरू तक स्कीण्डिनेविया 
प्रायद्वीप पर रहते थे। तीसरी सदी में उनका एक हिस्सा काले सागर 
के तटवर्ती क्षेत्र के उत्तरी भाग मे जा वसा, जहा से बाद में हणो ने 
उन्हे निकाल दिया।-5७ 

हैडा - उत्तरी अमरीका के रेड इडियनो का एक कबौला, जो वबीन शर्लोट 
द्वीप और प्रिस बेल्स ढीप के दक्षिणी भाग में रहता था।- २०४ 


हो - एक भारतीय आदिम जाति।-« ६४ 


पाठकों से 


प्रगति प्रकाशन इस पुस्तक के अनुवाद और डिजाइन 

के बारे में आपके विचार जानकर भ्रनुगृहीत होगा। 

आपके ग्रन्य सुझाव प्राप्त कुठुके, भी>हमे «वड़ी...प्रसत्तता 

होगी। हमारा पता है: , हे 

। प्रगति प्रकोशन, २१, 
जूवोव्स्की बुलवार, मास्की , 

सोवियत संघ. हैं 


